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Introducción 


El siguiente libro breve analiza tres aspectos del carácter noble: 
fortalecimiento de la fe, independencia y religión tranquila. 


Implementar las lecciones discutidas ayudará al musulmán a lograr un 
carácter noble. Según el Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 
2003, el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean 
con él, ha aconsejado que lo más pesado en la balanza del Día del 
Juicio será el carácter noble. Es una de las cualidades del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) que Allah, Altísimo, 
elogió en el capítulo 68 Al Qalam, versículo 4 del Sagrado Corán: 


"Y, de hecho, tienes un gran carácter moral". 


Por lo tanto, es un deber de todos los musulmanes obtener y actuar 
según las enseñanzas del Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, para lograr un 
carácter noble. 


Fortalecimiento de la fe, la independencia y la religión sencilla 


Fortaleciendo la fe - 1 


En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2317, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que un 
musulmán no puede hacer que su Islam sea excelente hasta que evite las 
cosas que no le conciernen. 


Este Hadiz contiene un consejo integral que debe aplicarse a todos los 
aspectos de la vida. Incluye el habla de una persona, así como sus otras 
acciones físicas. Significa que un musulmán que desea perfeccionar su fe 
debe evitar, mediante palabras y acciones, aquellas cosas que no le 
conciernen. Y en cambio deben ocuparse de aquellas cosas que sí lo 
hacen. Uno debe tomar muy en serio las cosas que les conciernen y 
esforzarse por cumplir con las responsabilidades que los acompañan, de 
acuerdo con las enseñanzas del Islam, únicamente para complacer a 
Allah, el Altísimo. Es importante señalar que uno no estaría perfeccionando 
su fe si evitara las cosas según sus propios pensamientos o deseos. Pero 
aquel que perfecciona su fe evita las cosas que el Islam ha aconsejado 
evitar. Es decir, uno debe esforzarse por cumplir con todos sus deberes, 
evitar todos los pecados y las cosas que no gustan en el Islam e incluso 
evitar el uso excesivo de cosas legales innecesarias. Lograr esta 
excelencia es una característica de la excelencia de la fe mencionada en 
un Hadiz que se encuentra en Sahih Muslim, número 99. Esto es cuando 
uno actúa y adora a Allah, el Exaltado, como si pudiera observarlo o al 


menos llegar a ser plenamente consciente de Allah. , el Exaltado, 
observando cada uno de sus pensamientos y acciones. Ser consciente de 
esta vigilancia divina animará al musulmán a abstenerse siempre de los 
pecados y apresurarse hacia las obras de justicia. Quien no evita las cosas 
que no le conciernen no alcanzará este nivel de excelencia. 


Un aspecto importante a la hora de evitar las cosas que no conciernen a 
una persona está relacionado con el habla. La mayoría de los pecados 
ocurren cuando una persona pronuncia palabras que no le conciernen, 
como calumnias y calumnias. La definición de charla vana es cuando una 
persona pronuncia palabras que pueden no ser pecaminosas pero que son 
inútiles y, por lo tanto, no les conciernen. Como se confirma en un Hadiz 
encontrado en Sahih Bukhari, número 2408, Allah, el Exaltado, odia el 
discurso vano. Innumerables discusiones, peleas e incluso daños físicos 
se han producido simplemente porque alguien habló de algo que no le 
concernía. Muchas familias se han dividido; Muchos matrimonios han 
terminado porque alguien no se ocupaba de sus asuntos. Es por eso que 
Allah, Altísimo, ha aconsejado en el Sagrado Corán los diferentes tipos de 
discurso útil de los que la gente debería preocuparse. Capítulo 4 An Nisa, 
versículo 114: 


“No hay nada bueno en gran parte de su conversación privada, excepto 
aquellos que recomiendan la caridad o lo correcto o la conciliación entre 
las personas. Y a quien busque la aprobación de Allah le daremos una 
gran recompensa”. 


De hecho, pronunciar palabras que no son de interés para una persona 
será la razón principal por la que la gente entrará al infierno. Esto ha sido 
indicado en un Hadith encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2616. Es 
por eso que el Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean 
con él, aconsejó en un Hadith encontrado en Jami At Tirmidhi, número 
2412, que todo discurso será contado. contra una persona a menos que 
esté relacionado con aconsejar el bien, prohibir el mal o recordar a Allah, el 
Exaltado. Esto significa que todas las demás formas de expresión no son 
asunto de la persona, ya que no la beneficiarán. Es importante señalar que 
aconsejar el bien abarca todo lo que sea beneficioso en la vida mundana y 
religiosa de uno, como su ocupación. 


Por lo tanto, los musulmanes deben esforzarse por evitar las cosas que no 
les conciernen mediante palabras y acciones para que puedan 
perfeccionar su fe. En pocas palabras, quien dedica tiempo a las cosas 
que no le conciernen, fracasará en las cosas que sí le conciernen. Y el que 
se ocupa de las cosas que le conciernen, no encontrará tiempo para 
dedicarlo a las cosas que no le conciernen. Es decir, lograrán el éxito 
gracias a la misericordia de Allah, Todopoderoso, en ambos mundos. 


Finalmente, aquel que se ocupa de las cosas que le conciernen 
completará todas las cosas útiles mundanas y religiosas de las que es 
responsable y, por tanto, obtendrá tranquilidad. Una de las principales 
fuentes de estrés es cuando uno se ocupa de cosas que no le conciernen, 
ya que le impide cumplir con sus responsabilidades mundanas y religiosas. 
Comportarse de la manera correcta le permitirá completar sus importantes 
responsabilidades y, al mismo tiempo, garantizará que tenga suficiente 
tiempo libre para relajarse y hacer las cosas que disfruta. 


Fortaleciendo la fe - 2 


En un hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 159, el Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) dio un consejo breve 
pero de gran alcance. Aconsejó a la gente que declarara sinceramente su 
creencia en Allah, el Exaltado, y luego se mantuviera firme en ella. 


Permanecer firmes en la fe significa que uno debe esforzarse en la 
obediencia sincera a Allah, Todopoderoso, en todos los aspectos de su 
vida. Consiste en cumplir los mandamientos de Allah, el Altísimo, que se 
relacionan con Él, como los ayunos obligatorios y los que se relacionan 
con las personas, como tratar a los demás con amabilidad. Incluye 
abstenerse de todas las prohibiciones del Islam que afectan a una persona 
y Allah, el Exaltado, y aquellas que involucran a otros. Un musulmán 
también debe afrontar el destino con paciencia, creyendo verdaderamente 
que Allah, el Exaltado, elige lo mejor para Sus siervos. Capítulo 2 Al 
Bagarah, versículo 216: 


“...Pero tal vez odies algo y te haga bien; y tal vez amas algo y es malo 
para ti. Y Allah sabe, mientras que vosotros no lo sabéis”. 


Finalmente, implica cumplir estos aspectos según las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Capítulo 3 Alee 
Imran, versículo 31: 


"Di: "Si amas a Allah, entonces sígueme, [así] Allah te amará y te 
perdonará tus pecados..."” 


La firmeza puede incluir abstenerse de ambos tipos de politeísmo. El tipo 
principal es cuando uno adora a algo que no es Allah, el Exaltado. El tipo 
menor es cuando uno realiza buenas acciones que no sean por Allah, el 
Exaltado, como por ejemplo alardear. Esto ha sido advertido en un Hadiz 
encontrado en Sunan lbn Majah, número 3989. Por lo tanto, un aspecto de 
la firmeza es actuar siempre por la causa de Allah, el Exaltado. 


Incluye obedecer a Allah, el Exaltado, en todo momento y abstenerse de 
elegir cuándo y qué enseñanzas islámicas uno seguirá de acuerdo con sus 
deseos. 


La firmeza incluye obedecer sinceramente a Allah, el Exaltado, en lugar de 
obedecer y complacerse a uno mismo o a los demás. Si un musulmán 
desobedece a Allah, el Altísimo, por complacerse a sí mismo o a los 
demás, debe saber que ni sus deseos ni las personas lo protegerán de 
Allah, el Altísimo. Por otro lado, aquel que es sinceramente obediente a 
Allah, el Exaltado, será protegido por Él de todas las cosas, incluso si esta 
protección no es evidente para ellos. 


Permanecer firme en la fe incluye seguir el camino trazado por el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él) y no adoptar un camino que se desvíe de éste. 
Quien se esfuerce por adoptar este camino no necesitará nada más, ya 
que esto es suficiente para mantenerse firme en su fe. Capítulo 4 An Nisa, 
versículo 59: 


"Oh vosotros que habéis creído, obedeced a Allah y obedeced al 
Mensajero y a aquellos que tienen autoridad entre vosotros...” 


Como lo indica este versículo, un aspecto de ser firme es obedecer a 
cualquiera cuyas órdenes y consejos estén arraigados en la obediencia 
sincera a Allah, el Altísimo, y al Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). 


Como las personas no son perfectas, indudablemente cometerán errores y 
pecados. Entonces, ser firme en asuntos de fe no significa que uno tenga 
que ser perfecto, sino que debe esforzarse por adherirse estrictamente a la 
obediencia de Allah, el Exaltado, como se describió anteriormente, y 
arrepentirse sinceramente si comete un pecado. Así se ha indicado en el 
capítulo 41 Fussilat, versículo 6: 


“ ..así que dirígete directamente hacia Él y busca Su perdón...” 


Esto está respaldado además por un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 1987, que aconseja temer a Allah, el Exaltado, y borrar 
un pecado (menor) que haya ocurrido al realizar una acción justa. En otro 
Hadith encontrado en Muwatta del Imam Malik, libro 2, Hadith número 37, 
el Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, 
aconsejó a los musulmanes que hicieran todo lo posible para permanecer 
firmes en la obediencia a Allah, el Exaltado, a pesar de que lo harían. no 
poder hacerlo perfectamente. Por lo tanto, el deber de un musulmán es 
desarrollar el potencial que se le ha otorgado a través de su intención y 
acciones físicas en la inquebrantable obediencia a Allah, el Exaltado. No 
se les ha ordenado alcanzar la perfección porque esto no es posible. 


Es importante señalar que uno no puede permanecer firme en la 
obediencia a Allah, el Exaltado, a través de sus acciones físicas sin 
purificar primero su corazón espiritual. Como se indica en un Hadiz 
encontrado en Sunan lbn Majah, número 3984, los miembros del cuerpo 
sólo actuarán de manera pura si el corazón espiritual es puro. La pureza 
de corazón sólo se logra adquiriendo y actuando de acuerdo con las 
enseñanzas del Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). 


La obediencia inquebrantable requiere que uno controle la lengua, ya que 
expresa el corazón. Sin controlar la lengua, no es posible una obediencia 
firme a Allah, Altísimo. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en 
Jami At Tirmidhi, número 2407. 


Finalmente, si ocurre alguna deficiencia en la obediencia inquebrantable a 
Allah, el Altísimo, uno debe arrepentirse sinceramente ante Allah, el 
Altísimo, y buscar el perdón de las personas, si esto involucra sus 
derechos. Capítulo 46 Al Ahgaf, versículo 13: 


“De hecho, aquellos que hayan dicho: "Nuestro Señor es Allah" y luego 
hayan seguido el camino correcto, no tendrán miedo ni se entristecerán. 


Fortaleciendo la fe - 3 


En un largo hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 99, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) explicó el 
significado de la excelencia de la fe. Esta excelencia se refiere a la 
conducta y el comportamiento de uno hacia Allah, el Altísimo y la creación. 
Actuar con excelencia se ha mencionado en todo el Sagrado Corán, como 
en el capítulo 10 Yunus, versículo 26: 


"Para aquellos que lo han hecho excelente es la mejor [recompensa] - y 
más...” 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, ha 
explicado este versículo en los hadices que se encuentran en Sahih 
Muslim, números 449 y 450. La palabra extra en este versículo se refiere a 
cuándo los habitantes del Paraíso serán bendecidos con la visión divina de 
Allah. , el Exaltado. Esta recompensa corresponde al musulmán que actúa 
con excelencia, ya que excelencia significa llevar su vida como si pudiera 
presenciar a Allah, el Exaltado, observando su ser exterior e interior en 
todo momento. Una persona que puede observar a una autoridad 
poderosa mirándolos nunca se portará mal por temor a ellos. De hecho, el 
Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, una 
vez aconsejó a alguien que siempre se comportara como si estuviera 
siendo observado constantemente por un hombre justo al que respetaba. 
Esto ha sido aconsejado en un Hadiz encontrado en Al Mu'jam Al Kabir del 
Imam Tabarani, número 5539. Quien actúa de esta manera rara vez 


cometerá pecados y siempre se apresurará a realizar buenas obras. Esta 
actitud crea el temor de Allah, el Exaltado, y actúa como un escudo contra 
el fuego de las pruebas en este mundo y el fuego del infierno en el más 
allá. Esta vigilancia garantizará que uno no sólo cumpla con todos sus 
deberes hacia Allah, el Exaltado, sino que también lo alentará a cumplir 
con sus responsabilidades hacia la creación. La cima de la cual es tratar 
sinceramente a los demás con amabilidad. Esta persona cumplirá el Hadiz 
que se encuentra en Jami At Tirmidhi, número 251, que aconseja que una 
persona no puede ser un verdadero creyente hasta que ame por los 
demás lo que ama por sí mismo. 


Este nivel de excelencia garantiza que uno actúe con la intención correcta, 
que es el fundamento de la fe, según el Hadiz que se encuentra en Sahih 
Bukhari, número 1. El éxito está garantizado para quien realiza buenas 
obras y demuestra buen comportamiento con la intención correcta, es 
decir. , para complacer a Allah, el Altísimo. Cuanto más excelente actúa 
una persona, más fuerte se vuelve su fe hasta convertirse en un musulmán 
que está lejos de la negligencia y siempre está luchando por embellecer su 
vida futura y mundana de acuerdo con las enseñanzas del Islam. 


Se teme que se les dé lo opuesto a esta recompensa a aquellos que se 
alejaron de Allah, el Altísimo. Como vivieron sin temer la mirada 
omnicomprensiva de Allah, el Altísimo, estarán velados para no verlo en el 
más allá. Capítulo 83 Al Mutaffifin, versículo 15: 


"¡No! De hecho, ese día serán separados de su Señor”. 


Aquellos que no logran alcanzar el nivel de actuar como si fueran testigos 
de Allah, el Exaltado, deben actuar según la segunda parte del consejo 
dado en el hadiz principal en discusión, es decir, creer sinceramente que 
Allah, el Exaltado, los observa constantemente. . Aunque este estado es 
de rango inferior al de aquel que actúa como si observara a Allah, el 
Altísimo, sin embargo, es una excelente manera de adoptar el verdadero 
temor a Allah, el Altísimo. Como se mencionó anteriormente, esta actitud 
evitará que uno cometa pecados y lo alentará a realizar buenas obras. Tal 
como lo aconsejó el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, en el número 7935 del Imam Tabarani, Al Mu'jam 
Al Kabir, aquel que se esfuerce por adoptar esta mentalidad recibirá 
sombra en el Día del Juicio de Allah, el Exaltado. 


La presencia divina de Allah, el Exaltado, se menciona en todo el Sagrado 
Corán, como en el Capítulo 57 Al Hadid, versículo 4: 


“ ..Él está contigo dondequiera que estés. Y Allah ve lo que hacéis”. 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, ha 
aconsejado adoptar la verdadera conciencia de la presencia divina de 
Allah, el Exaltado, en muchos Hadiths. Por ejemplo, en un Hadiz divino 
encontrado en Sahih Bukhari, el número 7405, Allah, el Exaltado, declara 
que está con quien lo recuerda. Esta es la razón por la que se ha 
informado en Hilyat Al Awliya, volumen 1, páginas 84 y 85, acerca del 


Comandante de los Creyentes, Ali Bin Abu Talib, que Allah esté 
complacido con él, que rehuía el brillo y la pompa. del mundo material y 
encontré consuelo en la noche solitaria. Es decir, buscó la compañía de 
Allah, el Exaltado, en lugar de la compañía de las personas. 


Adoptar la conciencia de la presencia divina de Allah, el Altísimo, no sólo 
previene los pecados y fomenta las buenas obras, sino que también 
previene la soledad y la depresión. Una persona rara vez se ve afectada 
por problemas de salud mental cuando está constantemente rodeada de 
una persona que la ama y la ayuda. Nadie ama la creación más que Allah, 
el Altísimo, y no hay duda de que Él es la fuente de toda ayuda. Por lo 
tanto, actuar con excelencia beneficia la fe, las acciones, el estado 
emocional y la sociedad en general. 


Un musulmán debe evitar llegar a ser como aquellos que tratan a Allah, el 
Exaltado, como el más insignificante de quienes los observan. Esta es una 
enfermedad espiritual grave que conduce a todo tipo de pecados y malas 
conductas hacia Allah, el Altísimo y la creación. 


Quien actúa en el nivel inferior recordando constantemente la visión divina 
eventualmente alcanzará el nivel superior y vivirá como si pudiera ver a 
Allah, el Exaltado, observando constantemente sus estados externos e 
internos. Vivir de esta manera garantiza la obediencia inquebrantable a 
Allah, Exaltado, en todos los casos. 


Ambos niveles de excelencia de la fe se obtienen cuando uno aprende y 
actúa según el conocimiento islámico. Cuanto más hagan esto, más 
conscientes serán de la presencia divina. Permanecer firmes en este 
comportamiento conducirá entonces a la excelencia de la fe. 


Fortaleciendo la fe - 4 


En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6407, el Santo Profeta 
Muhammaao, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que la diferencia 
entre la persona que recuerda a Allah, el Exaltado, y la que no, es como 
una persona viva comparada. a una persona muerta. 


Es importante que los musulmanes que desean crear una fuerte conexión 
con Allah, el Altísimo, para poder superar con éxito todas las dificultades 
en este mundo y en el más allá, recuerden a Allah, el Altísimo, tanto como 
sea posible. En pocas palabras, cuanto más lo recuerden, más lograrán 
esta meta vital. 


Esto se logra actuando prácticamente en los tres niveles del recuerdo de 
Allah, el Altísimo. El primer nivel es recordar a Allah, el Exaltado, interna y 
silenciosamente. Esto incluye corregir la intención de uno para que sólo 
actúe para complacer a Allah, el Altísimo. La segunda es recordar a Allah, 
el Exaltado, a través de la lengua. Esto implica hablar de manera que 
agrade a Allah, Altísimo, o permanecer en silencio. Como esto se ordena 
en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 176, permanecer en 
silencio en los casos en que alguien no tiene nada bueno que decir, es una 
buena acción y, por lo tanto, es parte del recuerdo de Allah, el Exaltado. 


La forma más elevada y efectiva de fortalecer el vínculo con Allah, el 
Exaltado, es prácticamente recordarlo con los miembros. Esto se logra 
cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y 
enfrentando el destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Quien 
haga esto utilizará las bendiciones que se le han concedido de maneras 
que agraden a Allah, Altísimo. Pero esto requiere que uno obtenga y actúe 
en base al conocimiento islámico, que a su vez es la raíz de todo bien y 
éxito en ambos mundos. 


Aquellos que permanezcan en los dos primeros niveles recibirán una 
recompensa dependiendo de su intención, pero es poco probable que 
aumenten la fuerza de su fe y piedad a menos que pasen al tercer y más 
alto nivel de recuerdo de Allah, el Exaltado. 


A quien cumple los tres niveles se le ha prometido paz mental y física en 
ambos mundos. Capítulo 13 Ar Ra'd, versículo 28: 


”...Sin duda, gracias al recuerdo de Allah los corazones encuentran la paz." 


Y el capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Desafortunadamente, muchos musulmanes que cumplen con sus deberes 
obligatorios y realizan adoración voluntaria pasan por alto y no cumplen 
con estos niveles de recuerdo de Allah, el Exaltado, y como resultado no 
logran encontrar la paz en este mundo, a pesar de su adoración y buenas 
obras. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 574, el Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que quien 
establezca las dos frías oraciones obligatorias entrará al Paraíso. 


Las dos oraciones obligatorias frescas se refieren a las oraciones 
obligatorias del amanecer y del final de la tarde (Fajr y Asr), ya que durante 
estos dos momentos el clima es más fresco que en otros momentos, es 
decir, antes del amanecer y antes del atardecer. 


Establecer las oraciones obligatorias incluye cumplir correctamente todas 
sus condiciones y etiquetas de acuerdo con las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), como ofrecerlas 
a tiempo. De hecho, ofrecerlos tan pronto como ocurren es uno de los 
actos más amados por Allah, Todopoderoso. Esto ha sido aconsejado en 
un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 252. 


Aunque todavía hay cinco oraciones obligatorias que deben establecerse, 
sólo dos han sido mencionadas en el hadiz principal que se está 
discutiendo. Esto se debe a que estas dos oraciones son posiblemente las 
más difíciles de establecer. La oración obligatoria del amanecer ocurre en 
un momento en que la mayoría de la gente está dormida. Por lo tanto, se 


requiere mucha energía y motivación para abandonar la cómoda cama y 
poder ofrecerla correctamente. La oración obligatoria al final de la tarde 
ocurre principalmente en un momento en que la mayoría de las personas 
han completado su jornada laboral y regresan cansadas a casa. Por eso 
es difícil abandonar el descanso después de un día de trabajo agotador e 
incluso estresante para ofrecer correctamente la oración obligatoria. Por lo 
tanto, si uno establece correctamente estas dos oraciones, le resultará 
más fácil, por la misericordia de Allah, el Altísimo, establecer las otras 
oraciones obligatorias, que generalmente ocurren en momentos más 
convenientes. 


Por lo tanto, los musulmanes deben esforzarse por establecer todas sus 
oraciones obligatorias, ya que es la esencia misma del Islam y, de hecho, 
separa la creencia de la incredulidad. Esto ha sido confirmado en un Hadiz 
encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2618. 


Finalmente, hay que tener en cuenta que el hadiz principal que se está 
discutiendo no significa que uno pueda lograr el éxito ofreciendo 
únicamente las cinco oraciones obligatorias y descuidando sus otros 
deberes y responsabilidades obligatorios para con Allah, el Exaltado y el 
pueblo. En realidad, quien establece sus oraciones obligatorias se 
esforzará por cumplir con todos sus demás deberes y responsabilidades 
obligatorias, ya que este es uno de los resultados de establecer las 
oraciones obligatorias. Capítulo 29 Al Ankabut, versículo 45: 


”...De hecho, la oración prohíbe la inmoralidad y las malas acciones...” 


Además, el Hadiz garantiza el Paraíso a quien establece sus oraciones 
obligatorias pero no garantiza que no entrará primero en el Infierno como 
consecuencia de sus pecados. Por lo tanto, como siempre, uno debe 
entender los versículos del Sagrado Corán y los Hadiths en su contexto 
correcto. 
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En un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 4168, el Santo 
Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que el 
creyente fuerte es más amado por Allah, el Exaltado, que un creyente más 
débil. 


Esto no se refiere necesariamente a la fuerza física, que uno utiliza para 
realizar obras de justicia. Pero también se refiere a adquirir y actuar sobre 
el conocimiento islámico para obtener certeza de fe. Quien posee una fe 
fuerte cumplirá sus deberes para con Allah, el Exaltado y con la gente 
correctamente y en cada situación, durante las facilidades y las 
dificultades, según su conocimiento. Mientras que un creyente débil 
fácilmente incumplirá sus deberes para con Allah, el Exaltado y las 
personas en situaciones difíciles. 


Además, la fe del creyente débil se basa en la imitación ciega de los 
demás y no en el conocimiento islámico. La imitación ciega impide que uno 
mejore su comportamiento mediante la adquisición de nuevos 
conocimientos y, a menudo, conduce a prácticas desviadas, especialmente 
cuando la persona a la que se imita es ignorante. La imitación ciega no es 
suficiente cuando uno se enfrenta a situaciones difíciles, que requieren 
constancia, que en sí misma tiene sus raíces en adquirir y actuar en base 
al conocimiento islámico. Por ejemplo, quien no posee conocimientos 
islámicos fácilmente cuestiona y desafía el destino. 


Cuanto más fuerte es la fe, mayor es la obediencia a Allah, el Exaltado, en 
la forma de cumplir Sus órdenes, abstenerse de Sus prohibiciones y 
afrontar el destino con paciencia según las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Esto a su vez aumenta 
su éxito en ambos mundos. Capítulo 41 Fussilat, versículo 53: 


“Les mostraremos Nuestros signos en los horizontes y dentro de ellos 
mismos hasta que les resulte claro que es la verdad...” 
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En un Hadiz divino del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, que se encuentra en Sahih Bukhari, número 
6502, Allah, Exaltado, declara algunas cosas importantes. Lo primero que 
se menciona es que Allah, Todopoderoso, declara la guerra a la persona 
que muestra enemistad con uno de Sus amigos justos. 


Esto ocurre cuando quien muestra enemistad hacia el amigo de una 
persona en realidad está mostrando enemistad hacia esa persona 
indirectamente. Esto advierte indirectamente a los musulmanes que sólo 
se hagan amigos de los siervos justos de Allah, el Exaltado, y que nunca 
muestren enemistad o desagrado hacia ellos, ya que esta es la actitud de 
los enemigos de Allah, el Exaltado, como el Diablo. Capítulo 60 Al 
Mumtahanah, versículo 1: 


“Oh vosotros que habéis creído, no toméis a Mis enemigos y a vuestros 
enemigos como aliados...” 


Es importante señalar que cualquier forma de desobediencia a Allah, 
Todopoderoso, es una guerra contra Él. Por lo tanto, un musulmán debe 
evitar toda forma de desobediencia, incluido el disgusto por aquellos que 
se esfuerzan por obedecerle, ya que esto sólo provoca la ira de Allah, el 
Exaltado. Por ejemplo, el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 


bendiciones sean con él, advirtió en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 3862, que una persona nunca debe insultar a sus 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, ya que insultarlos es 
como insultar. el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones 
sean con él, y quien le hace daño, ha insultado a Allah, el Exaltado. Y esta 
persona pecadora pronto será castigada, a menos que se arrepienta 
sinceramente. 


Además, como la rectitud, que se basa en la propia intención, está oculta a 
la gente, los musulmanes deben evitar desagradar a otros musulmanes, ya 
que no saben quién es un amigo justo de Allah, el Exaltado. Entonces, 
esta parte del Hadiz principal alienta a uno a mostrar buenos modales a 
todos los musulmanes, tratándolos de la manera que uno desea ser 
tratado por la gente. 


Lo siguiente que se menciona en el principal hadiz divino que se está 
discutiendo es que un musulmán sólo puede acercarse a Allah, el 
Exaltado, mediante el cumplimiento de sus deberes obligatorios. Y pueden 
alcanzar el amor de Allah, el Exaltado, a través de buenas obras 
voluntarias. 


Esta descripción divide a los siervos de Allah, el Altísimo, en dos 
categorías. El primer grupo se acerca a Allah, el Altísimo, cumpliendo con 
sus deberes obligatorios hacia Allah, el Altísimo, como la oración 
obligatoria, y con respecto a las personas, como la caridad obligatoria. 
Esto se puede resumir en cumplir los mandatos de Allah, Todopoderoso, 
abstenerse de Sus prohibiciones y ser paciente con el destino. 


La segunda categoría de aquellos que se acercan a Allah, el Exaltado, son 
superiores al primer grupo porque no sólo cumplen con sus deberes 
obligatorios sino que se esfuerzan en realizar acciones rectas voluntarias. 
Esto muestra claramente que este es el único camino hacia la proximidad 
de Allah, el Altísimo. Quien tome un camino distinto a este no alcanzará 
este objetivo vital. Esto rechaza completamente el concepto de obtener la 
santidad sin esforzarse en obedecer a Allah, el Altísimo. La persona que 
afirma esto es simplemente un mentiroso. El Santo Profeta Muhammad, 
que la paz y las bendiciones sean con él, ha confirmado en un Hadiz 
encontrado en Sahih Muslim, número 4094, que cuando el corazón 
espiritual es puro, el resto del cuerpo se vuelve puro. Esto conduce a obras 
de justicia. Entonces, si una persona no realiza obras rectas, como sus 
deberes obligatorios, entonces su cuerpo es impuro, lo que significa que su 
corazón espiritual también es impuro. Esta persona nunca podrá alcanzar 
la proximidad de Allah, el Altísimo. 


Es importante señalar que las mayores acciones voluntarias de rectitud 
que uno puede realizar son aquellas basadas en las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Cualquiera que 
opte por realizar actos voluntarios de rectitud que no se basen en sus 
tradiciones ha sido engañado por el Diablo, ya que ningún camino lo 
acercará a Allah, el Exaltado, excepto el camino y las acciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). . Capítulo 3 
Alee Imran, versículo 31: 


“Di, [Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él], “Si 
amas a Allah, entonces sígueme, [para que] Allah te ame y te perdone tus 
pecados...”. 


Los musulmanes piadosos que pertenecen al segundo grupo superior son 
también aquellos que evitan las cosas vanas e innecesarias de este 
mundo material. Esta actitud les ayuda a centrar sus esfuerzos en realizar 
obras rectas voluntarias. Es este grupo el que ha perfeccionado su fe 
amando, odiando, dando y reteniendo todo por la causa de Allah, 
Todopoderoso. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en Sunan 
Abu Dawud, número 4681. 


Además, los musulmanes de este grupo superior se esfuerzan por utilizar 
cada bendición que se les ha concedido, como su energía y su tiempo, de 
maneras que agraden a Allah, Todopoderoso. Evitan usarlos de maneras 
que no agraden a Allah, Altísimo, ni los beneficien en el más allá, incluso si 
estas formas están permitidas. 


Lo siguiente que se menciona en el hadiz principal que se analiza es que 
cuando uno se esfuerza por cumplir con los deberes obligatorios y realizar 
acciones rectas voluntarias, Allah, Altísimo, bendice sus cinco sentidos 
para que los utilicen en obediencia a Él. Este siervo justo rara vez 
cometerá pecados. Este aumento en la guía ha sido indicado en el 
Capítulo 29 Al Ankabut, versículo 69: 


“Y a aquellos que luchan por Nosotros, seguramente los guiaremos a 
Nuestros caminos...” 


Este musulmán alcanza el nivel de excelencia que se ha discutido en un 
Hadiz que se encuentra en Sahih Muslim, número 99. Esto es cuando un 
musulmán realiza acciones, como la oración, como si observaran a Allah, 
el Exaltado. Quien alcance este nivel guardará su mente y su cuerpo de 
los pecados. Este es aquel que, cuando habla, habla por Allah, el Altísimo, 
cuando calla , calla por Allah, el Altísimo. Cuando actúan, actúan por Él y 
cuando están quietos, lo hacen por Él. Este es un aspecto del monoteísmo 
y de la comprensión de la Unidad de Allah, el Exaltado. 


Es importante señalar que este empoderamiento incluye afrontar las 
dificultades con paciencia y los momentos de tranquilidad con gratitud, lo 
que implica utilizar las bendiciones que uno ha recibido de maneras que 
agraden a Allah, Todopoderoso. Este empoderamiento también incluye 
obtener tranquilidad, ya que el estado mental de quien recibe el poder no 
será fácilmente sacudido ni descompuesto por las diferentes situaciones 
que uno pueda enfrentar en este mundo. 


Lo siguiente que se menciona en el Hadiz principal en discusión es que la 
súplica de este musulmán será cumplida y se les concederá el refugio y la 
protección de Allah, el Exaltado. Esta es una lección clara para aquellos 
que desean las cosas mundanas lícitas. No deben tratar de obtenerlos 
utilizando ningún medio que no sea la obediencia sincera a Allah, el 
Altísimo. Ningún maestro espiritual ni ninguna otra persona podrá 
conceder cosas a una persona a menos que la persona se esfuerce en la 


obediencia a Allah, el Exaltado y esté destinada a obtener esas cosas. 
Además, ninguna persona puede otorgar ni otorgará otro refugio y 
protección del castigo de Allah, el Exaltado, en ambos mundos. Sólo se 
puede obtener esta protección mediante la obediencia sincera a Allah, el 
Altísimo. Esto elimina las ilusiones de algunos que creen que pueden 
persistir en la desobediencia a Allah, el Altísimo, y aun así obtener 
protección de Su castigo, especialmente en el más allá, a través de la 
intercesión de otra persona. Aunque la intercesión del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) en el Día del Juicio es 
un hecho, comportarse de esta manera burlona puede hacer que uno 
pierda el control. 


Para concluir este Hadiz deja claro que la proximidad de Allah, el Exaltado, 
sólo se logra a través de Su obediencia sincera, en la forma de cumplir 
Sus órdenes, abstenerse de Sus prohibiciones y ser paciente con el 
destino de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad. , paz 
y bendiciones sean con él. Todos los demás métodos prescritos son falsos 
y no son más que ilusiones, que no tienen valor ni peso en el Islam. 
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En un largo hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6806, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) mencionó siete 
grupos de personas a quienes se les concederá sombra en el Día del 
Juicio de Allah, el Exaltado. 


Esta sombra los protegerá de los horrores del Día del Juicio, que incluye el 
calor insoportable causado por el Sol que se acerca a dos millas de la 
creación. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 2421. 


Uno de estos grupos incluye a un joven que fue criado en la adoración de 
Allah, el Exaltado. Esta es una gran acción ya que el deseo de uno por las 
cosas mundanas y la posesión de la fuerza física y mental para obtenerlas 
es mayor durante la juventud. Por ejemplo, es común observar a personas 
mayores que asisten regularmente a una mezquita, pero es raro observar 
a una persona joven. Entonces, si dejan de lado sus deseos y se 
esfuerzan por cumplir primero los mandatos de Allah, Todopoderoso, 
entonces su recompensa será grande. 


Es importante señalar que este Hadiz no se refiere a una persona joven 
que adora constantemente a Allah, el Altísimo. Se refiere a aquel que 
cumple con sus deberes para con Allah, el Exaltado, como las oraciones 


obligatorias según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (que la 
paz y las bendiciones sean con él) y sus deberes para con las personas. 
Quien se comporta de esta manera encontrará mucho tiempo para hacer 
otras cosas lícitas. Pero esta actitud rara vez se observa en una persona 
joven, ya que la mayoría de los musulmanes sólo aprecian la importancia 
de cumplir con sus deberes cuando crecen. Por eso es sumamente 
importante que los padres y mayores alienten a sus hijos desde pequeños 
a cumplir con sus deberes. De hecho, el Santo Profeta Muhammad, que la 
paz y las bendiciones sean con él, incluso aconsejó a los padres en un 
Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 495, que alentaran a sus 
hijos a ofrecer las oraciones obligatorias antes de que alcancen la edad en 
que sean obligatorias para ellos. . Esta preparación garantiza que 
cumplirán con sus deberes cuando les sean vinculantes. 
Desafortunadamente, este es un aspecto de la crianza de los hijos que los 
musulmanes a menudo pasan por alto, ya que alientan a sus hijos a tener 
éxito en los asuntos mundanos y retrasan su educación religiosa. Pero en 
ese momento ya se han acostumbrado a actuar según las órdenes de 
Allah, el Exaltado. 


La siguiente persona a la que se le concederá sombra el Día del Juicio es 
el musulmán cuyo corazón está apegado a las mezquitas. Esto incluye a 
los musulmanes que se esfuerzan por ofrecer sus oraciones obligatorias 
en la mezquita con la congregación. Uno puede entender la gravedad de 
no realizar este acto si comprende el Hadiz que se encuentra en Sahih 
Muslim, número 1481. Advierte que el Santo Profeta Muhammad, que la 
paz y las bendiciones sean con él, deseaba comandar las casas de los 
hombres que no ofrecieron sus oraciones en congregación en la Mezquita 
sin una excusa válida para ser quemado. 


Hoy en día, para un musulmán trabajador es difícil ofrecer todas sus 
oraciones obligatorias en la mezquita con la congregación. Pero aún así, 
con la excepción de unos pocos, cada musulmán puede ofrecer al menos 
algunas oraciones obligatorias en congregación en la mezquita todos los 
días. Por ejemplo, quienes trabajan en turnos nocturnos pueden ofrecer las 
oraciones obligatorias que se realizan durante el día. Y aquellos que 
trabajan en turnos diurnos pueden ofrecer las oraciones obligatorias que 
se realizan durante la noche con la congregación en la Mezquita. 


Este Hadiz también incluye a aquellos que asisten regularmente a las 
mezquitas para enseñar o aprender conocimientos islámicos, ya que este 
acto hace que sus corazones sigan regresando a la mezquita. 


La última persona mencionada en el hadiz principal en discusión a quien 
se le concederá sombra en el Día del Juicio es aquella que recuerda a 
Allah, el Exaltado, en soledad y llora. En primer lugar, el hecho de que esta 
reacción ocurra en soledad indica la sinceridad del significado musulmán, 
su reacción es puramente por la causa de Allah, el Altísimo. Esta reacción 
podría deberse a una serie de factores que incluyen la comprensión de las 
innumerables bendiciones que se les han concedido a pesar de que 
muestran falta de gratitud por ellas al usarlas incorrectamente. La 
comprensión de la misericordia de Allah, el Exaltado, cuando oculta sus 
pecados a la creación. Un musulmán recibe continuamente bendiciones de 
Allah, el Exaltado, incluso cuando peca. La reflexión y valoración de un 
musulmán sobre sus propios actos que le anima a arrepentirse 
sinceramente. La comprensión de uno de que sólo serán perdonados y se 
les concederá el Paraíso por la misericordia de Allah, el Exaltado, y no por 
sus buenas obras, lo cual se confirma en un Hadith encontrado en Sahih 
Bukhari, número 6467. Lo importante a tener en cuenta es que esto La 


reacción sólo ocurre cuando uno reflexiona verdaderamente sobre este 
mundo material, la otra vida, la muerte, el Día del Juicio y sus actos. Quien 
no preste atención a esto nunca logrará este resultado. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 1987, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) dio algunos 
consejos importantes. La primera es temer a Allah, el Altísimo, mediante 
la piedad. 


Esto se logra cuando uno cumple los mandatos de Allah, el Exaltado, se 
abstiene de Sus prohibiciones y enfrenta el destino con paciencia de 
acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). Esto sólo se logra aprendiendo y actuando 
según las enseñanzas del Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Este consejo 
abarca todas las enseñanzas y deberes del Islam. Cuando uno se 
esfuerza de esta manera, eventualmente alcanzará el alto nivel de fe 
llamado excelencia. Esto es cuando uno actúa, como realizar la oración, 
como si fuera testigo de que Allah, el Exaltado, lo observa. Esto ha sido 
aconsejado en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 99. Esto 
asegura que uno cumpla con sus deberes tanto para Allah, el Exaltado, 
como para la creación. Esto último implica el cumplimiento de los 
derechos de las personas según las enseñanzas del Islam. Esto se 
logra mejor tratando a los demás como uno desea que la gente lo trate. 


El segundo consejo dado en el hadiz principal que se analiza es que un 
musulmán debe seguir un pecado con una acción justa para que borre 
el pecado. Esto se refiere a los pecados menores sólo porque los 
pecados mayores requieren un arrepentimiento sincero. Si uno agrega 
un arrepentimiento sincero a su obra justa, entonces borrará cualquier 
pecado, menor o mayor. Pero una parte de actuar correctamente es 


esforzarse por no repetir el pecado nuevamente, ya que pecar con la 
intención de continuar con una acción justa es una mentalidad 
equivocada y peligrosa. Uno debe esforzarse por no cometer pecados y 
cuando ocurren, debe arrepentirse sinceramente. El arrepentimiento 
sincero implica sentir remordimiento, buscar el perdón de Allah, 
Exaltado y de cualquiera que haya sido agraviado, siempre y cuando 
esto no genere más problemas, uno debe prometer sinceramente que 
no volverá a cometer el mismo pecado o uno similar y compensar 
cualquier pecado. derechos que han sido violados con respecto a Allah, 
el Altísimo y el pueblo. 
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En un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah número 3371, el Santo 
Profeta Muhammaad, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que 
un musulmán nunca debe consumir alcohol, ya que es la clave de todos 
los males. 


Desafortunadamente, este pecado grave ha aumentado entre los 
musulmanes con el tiempo. Esta es la clave de todo mal ya que da lugar 
a otros pecados. Esto es bastante obvio cuando un borracho pierde el 
control sobre su lengua y sus acciones físicas. Basta mirar las noticias 
para observar cuántos delitos se cometen por el consumo de alcohol. 
Incluso aquellos que beben moderadamente sólo causan daños a sus 
cuerpos, como lo ha demostrado la ciencia. Las enfermedades físicas y 
mentales asociadas con el alcohol son numerosas y suponen una 
pesada carga para el Servicio Nacional de Salud y los contribuyentes. 
Es la clave de todo mal ya que afecta negativamente a los tres aspectos 
de una persona: su cuerpo, mente y alma. Destruye las relaciones entre 
las personas, ya que el alcohol afecta negativamente el 
comportamiento. Por ejemplo, existe una clara correlación entre el 
consumo de alcohol y la violencia doméstica. Capítulo 5 Al Ma'idah, 
versículo 90: 


“Oh, vosotros que habéis creído, en verdad, los estupefacientes, los 
juegos de azar, [los sacrificios en] altares de piedra [a alguien que no 
sea Allah] y las flechas de adivinación no son más que impurezas 
causadas por la obra de Satanás, así que evítalos para que puedas 
tener éxito”. 


El hecho de que en este versículo se haya colocado el consumo de 
alcohol junto a cosas asociadas con el politeísmo, resalta lo importante 
que es evitarlo. 


Es un pecado tan grave que el Santo Profeta Muhammad, que la paz y 
las bendiciones sean con él, advirtió en un Hadiz encontrado en Sunan 
lon Majah, número 3376, que quien bebe alcohol con regularidad no 
entrará al Paraíso. 


Difundir el saludo islámico de paz es la clave para obtener el Paraíso 
según un hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 68. Sin 
embargo, un hadiz encontrado en el Imam Bukhari, Adab Al Mufrad, 
número 1017, aconseja a los musulmanes no saludar a alguien que 
bebe alcohol regularmente. 


El alcohol es un pecado mayor único, ya que ha sido maldecido de diez 
maneras diferentes en un solo Hadith encontrado en Sunan lbn Majah, 
número 3380. Estas incluyen el alcohol en sí, quien lo produce, para 
quién se produce, quien lo vende, el que lo compra, el que lo lleva, 
aquel a quien se lo lleva, el que utiliza la riqueza obtenida al venderlo, el 
que lo bebe y el que lo vierte. Quien se ocupa de algo que ha sido 
maldecido de esta manera no obtendrá verdadero éxito a menos que se 
arrepienta sinceramente. 


Aunque romper la adicción al alcohol es difícil, uno debe esforzarse 
mucho para evitar todas las cosas que lo tientan hacia ella, como los 
malos amigos. Deben utilizar toda la ayuda disponible, como sesiones 
de asesoramiento. Nunca deben olvidar que Allah, Altísimo , no carga a 
una persona con un deber que no pueda cumplir. Capítulo 2 Al Bagarah, 
versículo 286: 


“Allah no cobra a un alma excepto [lo que esté dentro de] su 
capacidad...” 


Estas cosas les ayudarán a alejarse de este pecado grave para 
siempre. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6464, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) aconsejó que 
las acciones deben realizarse de manera correcta, sincera y moderada. 
Añadió que las obras de una persona no la llevarán al Paraíso y 
concluyó que las obras más amadas por Allah, Altísimo, son aquellas 
que son regulares, incluso si son pocas. 


Los musulmanes deben asegurarse de realizar acciones correctamente, 
es decir, de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad 
(la paz y las bendiciones sean con él), ya que realizar acciones sin esta 
guía lo alejará del placer de Allah, el Exaltado. Capítulo 3 Alee Imran, 
versículo 31: 


“Di, [Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él], “Si 
amas a Allah, entonces sígueme, [así] Allah te amará y te perdonará tus 
pecados...” 


Luego, deben realizarlas por la complacencia de Allah, Exaltado, y no 
por ningún otro motivo, como por ejemplo, alardear. A estas personas 
se les dirá que obtengan su recompensa de aquellos por quienes 
actuaron en el Día del Juicio, lo cual no será posible. Esto ha sido 
advertido en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3154. 


Los musulmanes deben realizar actos voluntarios de justicia con 
moderación y sin sobrecargarse demasiado, ya que esto a menudo los 
lleva a darse por vencidos. Más bien, deben actuar de acuerdo con su 
capacidad y sus medios con regularidad, incluso si estas acciones son 
pequeñas en tamaño y número, ya que esto es muy superior a las 
grandes acciones que se realizan de vez en cuando. La moderación 
también impide que uno descuide cualquiera de sus deberes y 
responsabilidades, ya sean con respecto a Allah, el Altísimo o las 
personas. La moderación también permite cumplir con todas sus 
responsabilidades y, al mismo tiempo, garantizar que se tenga 
suficiente tiempo para disfrutar de los placeres lícitos sin excesos, 
extravagancias ni despilfarros. 


Finalmente, un musulmán debe entender que sus buenas obras son una 
bendición de Allah, el Altísimo, ya que la inspiración, el conocimiento, la 
fuerza y la oportunidad para realizarlas provienen de Allah, el Altísimo. 
Por lo tanto, los musulmanes sólo entrarán al Paraíso por la 
misericordia de Allah, el Altísimo. Además, no importa cuántas buenas 
acciones uno realice, nunca podrá mostrar la gratitud adecuada por las 
innumerables bendiciones que Allah, Altísimo, le ha concedido. 
Comprender estos hechos impide que uno adopte la característica 
mortal del orgullo. El valor de un átomo es suficiente para llevarnos a 
uno al infierno. Así lo advierte un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, 
número 266. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2389, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
la rectitud es buen carácter y que un pecado crea un sentimiento interno 
negativo y a quien lo comete no le gustaría que otros se enteraran de él. 


Este Hadiz indica que la raíz de todo bien y rectitud es el buen carácter. 
Esto es cuando uno cumple con su deber hacia Allah, el Exaltado, 
cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y 
enfrentando el destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). E 
incluye el cumplimiento de los derechos de las personas según las 
enseñanzas del Islam. Esto se puede lograr cuando uno trata a las 
personas de la misma manera que desea que los demás las traten. De 
hecho, una persona no se convertirá en un verdadero creyente hasta 
que ame para los demás lo que ama para sí mismo. Esto ha sido 
aconsejado en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2515. 
Es importante adoptar un buen carácter hacia Allah, el Exaltado, y hacia 
las personas, ya que será lo más pesado en la balanza del Día del 
Juicio y la persona que posee buen carácter. obtendrá la recompensa 
equivalente a la del que ora y ayuna continuamente. Esto ha sido 
advertido en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2003. 


El principal hadiz que se analiza también indica cómo juzgar las propias 
acciones. Un pecado es algo que crea un sentimiento interno negativo y 
al pecador no le gustaría que otros se enteraran de sus acciones. Si un 
musulmán sigue este consejo, evitará la gran mayoría de los pecados, 
ya que los seres humanos han sido creados de una manera que les 


alerta cuando cometen la mayoría de los pecados. Esta conciencia 
culpable es, de hecho, una prueba de que el alma ha estado 
predispuesta a creer en su responsabilidad en el Día del Juicio, del 
mismo modo que uno tiene sentimientos negativos hacia los pecados, 
incluso cuando cree plenamente que no será responsable de ellos ante 
personas como como la policía. 


Es importante señalar que los musulmanes aún deben esforzarse por 
obtener y actuar en base al conocimiento islámico, ya que esta 
advertencia interna no ocurre con todos los pecados y perderán este 
sistema de advertencia si persisten en la desobediencia a Allah, el 
Exaltado. Esto ha sido indicado en un Hadiz encontrado en Sunan lbn 
Majah, número 4244. Pero no obstante, sigue siendo un excelente 
disuasivo de los pecados, al que los musulmanes deben prestar 
atención. 
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En un Hadith encontrado en el número 28 del Imam Munzari, 
Conciencia y Aprehensión, el Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él) aconsejó dos características que llevan a un 
musulmán al Paraíso. 


En un Hadith encontrado en el número 28 del Imam Munzari, 
Conciencia y Aprehensión, el Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él) aconsejó tres características que llevan a un 
musulmán al Paraíso. 


La primera es consumir alimentos lícitos. Esto incluye evitar obtener y 
utilizar lo ilícito, como la riqueza, en cualquier aspecto de la vida. Se ha 
advertido en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 2342, que 
las buenas acciones de un musulmán que utiliza provisiones ilegales no 
serán aceptadas por Allah, el Exaltado. Obtener provisión legal es la 
piedra angular del Islam, sin ella el éxito no es posible. Como la 
provisión legal les fue asignada más de cincuenta mil años antes de la 
creación de los Cielos y la Tierra, según el Hadith encontrado en Sahih 
Muslim, número 6748, un musulmán debe utilizar su fuerza y recursos 
para obtenerla, creyendo plenamente. lo recibirán. Esto les impedirá 
perseguir lo ilegal. 


La segunda característica mencionada en el hadiz principal que se 
analiza es seguir las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y 


las bendiciones sean con él). Esto no significa sólo aprenderlos sino, 
más importante aún, actuar en consecuencia. Esto incluye cumplir los 
mandatos de Allah, el Altísimo, abstenerse de Sus prohibiciones y 
afrontar el destino con paciencia. Un musulmán nunca debe elegir qué 
tradiciones seguir ni malinterpretarlas para satisfacer sus deseos. No 
deben reorganizar el orden de prioridad del significado de sus 
tradiciones, se debe actuar primero sobre las tradiciones establecidas y 
luego sobre las no establecidas, las tradiciones no regulares. Como el 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) es el 
modelo práctico del Sagrado Corán, no es posible lograr el éxito y la paz 
ni en este mundo ni en el próximo sin seguir sus pasos en la práctica. 
Capítulo 3 Alee Imran, versículo 31: 


“Di, [Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él], "Si 
amas a Allah, entonces sígueme, [así] Allah te amará y te perdonará tus 
pecados..."" 
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En un Hadiz encontrado en el número 30 del Imam Munzari, Conciencia 
y Aprehensión, el Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones 
sean con él) advirtió que el Sagrado Corán intercederá en el Día del 
Juicio. Aquellos que lo sigan durante su vida en la Tierra serán 
conducidos al Paraíso en el Día del Juicio. Pero aquellos que lo 
descuidan durante su vida en la Tierra encontrarán que los empujará al 
Infierno en el Día del Juicio. 


El Sagrado Corán es un libro de orientación. No es simplemente un libro 
de recitación. Por lo tanto, los musulmanes deben esforzarse por 
cumplir todos los aspectos del Sagrado Corán para garantizar que los 
guíe hacia el éxito en ambos mundos. El primer aspecto es recitarlo 
correcta y regularmente. El segundo aspecto es entenderlo a través de 
un erudito confiable. Y el aspecto final es actuar según sus enseñanzas 
de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y 
las bendiciones sean con él). Esto asegurará que actúen correctamente 
según el Sagrado Corán, ya que la vida del Santo Profeta Muhammad, 
la paz y las bendiciones sean con él, es la implementación práctica del 
Sagrado Corán. Aquellos que se comportan de esa manera son 
aquellos a quienes se les dan buenas nuevas de una guía correcta a 
través de cada dificultad en este mundo y su intercesión en el Día del 
Juicio. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa fen el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 


Pero como advierte el Hadiz principal, el Sagrado Corán es sólo una 
guía y una misericordia para aquellos que actúan correctamente en sus 
aspectos de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, 
la paz y las bendiciones sean con él. Pero aquellos que eviten 
comprenderlo y actuar en consecuencia oO lo  malinterpreten 
intencionalmente y en cambio actúen de acuerdo con sus deseos serán 
privados de esta guía correcta y su intercesión en el Día del Juicio. De 
hecho, su completa pérdida en ambos mundos sólo aumentará hasta 
que se arrepientan sinceramente. Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". 


Finalmente, es importante entender que aunque el Sagrado Corán es 
una cura para los problemas mundanos, un musulmán no debería 
usarlo sólo para este propósito. Es decir, no sólo deben recitarlo para 
solucionar sus problemas mundanos, sino que deben tratar el Sagrado 
Corán como una herramienta, que se retira durante una dificultad y 
luego se vuelve a colocar en una caja de herramientas cuando se 
resuelve el problema. La función principal del Sagrado Corán es 
guiarnos a través de las dificultades de este mundo para llegar al más 
allá de forma segura. Este propósito no es posible cumplir sin 
comprender y actuar según el Sagrado Corán. La recitación a ciegas 
simplemente no es suficiente. Descuidar esta función principal y 
utilizarla únicamente para solucionar los problemas mundanos no es 
correcto, ya que contradice el comportamiento de un verdadero 
musulmán. Es como quien compra un automóvil con muchos accesorios 
diferentes pero no puede conducirlo, que es el propósito principal de un 


automóvil. No hay duda de que esta persona es simplemente una tonta. 
Capítulo 17 Al Isra, versículo 82: 


“Y hacemos descender del Corán lo que es curación y misericordia para 
los creyentes, pero no aumenta a los malhechores excepto en pérdida”. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 1528, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
los lugares más amados por Allah, el Exaltado, son las mezquitas y los 
lugares más odiados por Él son los mercados. 


El Islam no prohíbe a los musulmanes ir a lugares distintos de las 
mezquitas, ni les ordena habitar siempre las mezquitas. Pero es 
importante que den prioridad a asistir a las mezquitas para las oraciones 
congregacionales y asistir a reuniones religiosas, en lugar de visitar los 
mercados y otros lugares innecesariamente. 


Cuando surge una necesidad, no está de más acudir a otros lugares, 
como los centros comerciales, pero un musulmán debe evitar ir a ellos 
innecesariamente, ya que son lugares donde los pecados ocurren con 
mayor frecuencia. Siempre que vayan a otros lugares deben asegurarse 
de evitar desobedecer a Allah, el Altísimo, lo que incluye hacer daño a 
otros. Deben evitar socializar demasiado , ya que esta es la causa de la 
mayoría de los pecados que ocurren en la sociedad. 


Las mezquitas están destinadas a ser un santuario de los pecados y un 
lugar cómodo para obedecer a Allah, el Altísimo. Esto implica cumplir 
los mandatos de Allah, el Altísimo, abstenerse de Sus prohibiciones y 
afrontar el destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones del 
Santo. Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él. Así 


como un estudiante se beneficia de una biblioteca, ya que es un 
ambiente creado para estudiar, de manera similar, los musulmanes 
pueden beneficiarse de las mezquitas, ya que su propósito es alentar a 
los musulmanes a obtener y actuar en base a conocimientos útiles para 
que puedan obedecer a Allah, el Exaltado. , correctamente. 


Las mezquitas también son un excelente lugar para recordar su 
propósito, que es obedecer sinceramente a Allah, el Altísimo, utilizando 
las bendiciones que les han concedido de manera que le agraden. Las 
Mezquitas también alientan a priorizar sus actividades de la manera 
correcta, para que cumplan con sus necesidades y responsabilidades, 
se preparen adecuadamente para el más allá y disfruten de los placeres 
lícitos con moderación. Quien evita las mezquitas a menudo desperdicia 
su tiempo y recursos en actividades vanas e inútiles y, por lo tanto, 
pierde la posibilidad de obtener beneficios en ambos mundos. 


Un musulmán no sólo debería priorizar las mezquitas sobre otros 
lugares, sino que también debería alentar a otros, como a sus hijos, a 
hacer lo mismo. De hecho, es un lugar excelente para que los jóvenes 
eviten los pecados, los crímenes y las malas compañías, que no 
conducen más que a problemas y arrepentimientos en ambos mundos. 
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En un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 1081, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) aconsejó a 
los musulmanes cómo obtener bendiciones en su provisión, apoyo 
divino y una mejora en su condición y estado. 


Lo primero es arrepentirse sinceramente ante Allah, Todopoderoso, 
antes de morir. Como se desconoce el momento de la muerte, este 
hadiz en realidad indica arrepentirse sinceramente cada vez que uno 
comete un pecado, es decir, arrepentirse sin demora. Consiste en 
arrepentirse, pedir el perdón de Allah, Altísimo y de cualquier otro que 
haya sido agraviado, hacer la firme promesa de no volver a cometer el 
mismo pecado o uno similar y, si es posible, compensar los derechos 
que hayan sido violados. con respecto a Allah, el Altísimo y al pueblo. 


Lo siguiente que se aconseja en el Hadiz principal es que un musulmán 
debe aprovechar su tiempo antes de preocuparse por 
responsabilidades, una enfermedad o una dificultad. Un musulmán debe 
utilizar sus recursos, como su tiempo, en cosas que agraden a Allah, el 
Exaltado, y evitar cosas vanas y pecaminosas. Debemos recordar el 
gran arrepentimiento que enfrentarán en el Día del Juicio cuando 
observen la recompensa otorgada a quienes usaron sus recursos de 
manera que agradara a Allah, Todopoderoso, si no hicieron lo mismo. 
No deben posponer la realización del bien hasta un momento o día que 
no tienen garantizado alcanzar y, aunque lo logren, es posible que no 
estén en la posición adecuada para realizar la buena acción. Se espera 
que quien se comporta de esta manera reciba el apoyo de Allah, 
Todopoderoso, cuando ya no esté en condiciones de realizar actos de 


rectitud adicionales debido a un cambio en las circunstancias. Esto ha 
sido indicado en un Hadiz encontrado en Adab Al Mufrad del Imam 
Bukhari, número 500. Un musulmán debe intentar primero minimizar el 
uso de su tiempo en cosas que no lo benefician en este mundo ni en el 
próximo. A continuación, deberían tratar de reducir las cosas que sólo 
les benefician en este mundo y concentrarse más en hacer cosas que 
les beneficien en el más allá, que, por definición, automáticamente les 
benefician también en este mundo. Quien se mantenga firme en esto 
utilizará sus recursos, como su tiempo, de la manera correcta, de 
manera que agrade a Allah, Exaltado. 


Lo siguiente que se menciona en el Hadiz principal es que un musulmán 
debe fortalecer su vínculo con Allah, el Exaltado, recordándolo mucho. 
El verdadero recuerdo de Allah, el Altísimo, consta de tres niveles. El 
primero es el significado de recuerdo interno, corregir la intención de 
uno para que sólo actúe para agradarle. Esto se demuestra cuando no 
se espera ni se espera ninguna devolución o gratitud por parte de las 
personas. El segundo nivel consiste en recordar a Allah, el Altísimo, 
pronunciando buenas palabras y evitando palabras vanas y 
pecaminosas. Y el nivel más alto es obedecer sinceramente a Allah, el 
Exaltado, a través de las acciones de uno usando las bendiciones que 
se le han concedido de manera que le agraden. Esto se ha discutido en 
el Sagrado Corán y en las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él). 


Lo último que se menciona en el Hadiz principal es dar mucha caridad, 
tanto oculta como abierta. Esto incluye tanto la caridad obligatoria como 
la voluntaria. Es importante señalar que esto significa dar caridad según 
las posibilidades de cada uno, ya sea mucho o poco. Allah, Altísimo, no 
observa la cantidad, Él observa y juzga las acciones basándose en la 
calidad, el significado y la sinceridad de cada uno. Esto ha sido indicado 
en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 1. Esto deja a los 


musulmanes sin más excusas que la de dar caridad según sus 
posibilidades. Además, es importante dar caridad regularmente en lugar 
de de vez en cuando, ya que las acciones regulares son más amadas 
por Allah, Altísimo, incluso si son pequeñas. Esto ha sido aconsejado en 
un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6465. Finalmente, 
aquellos que deseen animar a otros a dar caridad pueden hacerlo 
públicamente. Esto les permitirá obtener la misma recompensa que 
quienes donen gracias a su inspiración. Esto ha sido aconsejado en un 
Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 2351. Pero aquellos que 
tienen miedo de alardear, lo que cancela su recompensa, deben hacerlo 
en privado. El Islam ha brindado muchas opciones y oportunidades para 
que los musulmanes obtengan muchas recompensas para lograr la paz 
y el éxito en ambos mundos. Hay que recordar que la caridad incluye 
todas las buenas obras que ayudan a los demás, no sólo la riqueza. 
Entonces quien no posee riquezas, debe dar caridad de otras maneras, 
como dando a los demás su tiempo, energía y apoyo emocional. Lo 
mínimo que uno puede hacer es mantener el daño verbal y físico lejos 
de los demás, ya que esto se considera como darse caridad a uno 
mismo. Esto ha sido aconsejado en un Hadiz encontrado en Sahih 
Muslim, número 250. 
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En un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 4031, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
una persona que imita a un pueblo se cuenta como uno de ellos. 


Todos los musulmanes, independientemente de la fuerza de su fe, 
desean ser contados y terminar con los justos en el otro mundo. Pero 
este Hadiz advierte claramente que un musulmán sólo será considerado 
una persona justa y terminará con ellos si imita a los justos. Esta 
imitación es algo práctico, no sólo una declaración a través de palabras. 
Esta imitación se hace correctamente cumpliendo los mandatos de 
Allah, el Altísimo, absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el 
destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Esto asegurará que 
utilicen las bendiciones que se les han concedido de manera que 
agraden a Allah, Altísimo. Capítulo 29 Al Ankabut, versículo 9: 


"Y a los que crean y hagan obras de justicia, seguramente los 
admitiremos entre los justos”. 


Pero aquellos que declaran verbalmente su amor por los justos y no los 
imitan, sino que imitan las características que se encuentran en los 
hipócritas y los pecadores, serán considerados y juzgados como uno de 
ellos. Esto no significa que perderán su fe, pero sí que serán juzgados 
como musulmanes desobedientes. ¿Cómo puede un musulmán 


desobediente ser considerado musulmán obediente y terminar con los 
justos? Esto es sólo una ilusión que no tiene valor en el Islam. Capítulo 
40 Ghatfir, versículo 58: 


"Y no son iguales los ciegos y los que ven, ni los que creen y hacen el 
bien y el malhechor. Poco os acordáis." 


Finalmente, el hadiz principal también indica la importancia de entablar 
amistad con buenas personas, ya que uno se deja influenciar, negativa 
o positivamente, por sus compañeros. Esto se aconseja en un Hadiz 
encontrado en Sunan Abu Dawud, número 4833. Por lo tanto, si uno 
desea imitar a los justos, debe entablar amistad con ellos en este 
mundo. Esta compañía e imitación aumentará el amor que se tiene por 
los justos. Este amor verdadero une a uno con su amado en el más allá. 
Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, 
número 3688. 
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En un Hadiz Divino encontrado en Sunan An Nasai, número 2219, el 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió 
que todas las acciones rectas que las personas realizan son para ellos 
mismos, excepto el ayuno, ya que este es para Allah, el Exaltado, y Él lo 
recompensará directamente. 


Este Hadiz indica la singularidad del ayuno. Una de las razones por las 
que se describe de esta manera es porque todas las demás obras de 
justicia son visibles para las personas, como la oración, o se realizan 
entre personas, como la caridad secreta. Mientras que el ayuno es una 
acción justa única, ya que otros no pueden saber que alguien está 
ayunando con sólo observarlos. 


Además, el ayuno es una acción justa que bloquea todos los aspectos 
de uno mismo. Es decir, una persona que ayuna correctamente no 
podrá cometer pecados verbales y físicos, como mirar y oír cosas 
ilícitas. Esto también se logra a través de la oración, pero la oración solo 
se realiza por un corto tiempo y es visible para los demás, mientras que 
el ayuno ocurre durante todo el día y es invisible para los demás. 
Capítulo 29 Al Ankabut, versículo 45: 


“...De hecho, la oración prohíbe la inmoralidad y las malas acciones...” 


Del siguiente versículo queda claro que una persona que no completa 
los ayunos obligatorios sin una razón válida no será un verdadero 
creyente, ya que ambos están directamente relacionados. Capítulo 2 Al 
Bagarah, versículo 183: 


“Oh vosotros que habéis creído, se os ha decretado el ayuno, como fue 
decretado a aquellos que os precedieron, para que seáis justos” 


De hecho, el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones 
sean con él, advirtió en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, 
número 723, que si un musulmán no completa un solo ayuno obligatorio 
sin una razón válida, no puede compensar el ayuno obligatorio. 
recompensa y bendiciones perdidas, incluso si ayunaron todos los días 
durante toda su vida. 


Además, como lo indica el versículo citado anteriormente, el ayuno 
conduce correctamente a la piedad. Es decir, simplemente pasar 
hambre durante el día no conduce a la piedad, pero prestar especial 
atención a abstenerse de pecados y realizar obras justas durante el 
ayuno sí conducirá a la piedad. Es por eso que un Hadiz encontrado en 
Jami At Tirmidhi, número 707, advierte que un ayuno no será 
significativo si uno no se abstiene de hablar y actuar en base a 
falsedades. Un hadiz similar encontrado en Sunan lbn Majah, número 
1690, advierte que algunas personas que ayunan no obtienen nada más 
que hambre. Cuando uno se vuelve más consciente y cuidadoso en 
obedecer a Allah, el Exaltado, mientras está ayunando, este hábito 
eventualmente le afectará y se comportará de manera similar incluso 
cuando no esté ayunando. De hecho, esto es verdadera piedad. 


La justicia mencionada en el versículo citado anteriormente está 
relacionada con el ayuno, ya que el ayuno reduce los malos deseos y 
pasiones. Previene el orgullo y el fomento del pecado. Esto se debe a 
que el ayuno obstaculiza el apetito del estómago y los deseos carnales. 
Estas dos cosas conducen a muchos pecados. Además, el deseo de 
estas dos cosas es mayor que el deseo de otras cosas ilícitas. 
Entonces, a quien los controle mediante el ayuno le resultará más fácil 
controlar los malos deseos más débiles. Esto conduce a la verdadera 
justicia. 


Como se indicó brevemente anteriormente, existen diferentes niveles de 
ayuno. El primer y más bajo nivel de ayuno es cuando uno se abstiene 
de las cosas que romperán el ayuno, como la comida. El siguiente nivel 
es abstenerse de pecados que dañan el ayuno y reducen así la 
recompensa del ayuno, como por ejemplo mentir. Esto ha sido indicado 
en un Hadith encontrado en Sunan An Nasai, número 2235. El ayuno 
que involucra a cada miembro del cuerpo es el siguiente nivel. Esto es 
cuando cada parte del cuerpo ayuna de los pecados, por ejemplo, los 
ojos de mirar lo ilícito, los oídos de escuchar lo ilícito, etc. El siguiente 
nivel es cuando uno se comporta de esta manera incluso cuando no 
está ayunando. Finalmente, el nivel más alto de ayuno es abstenerse de 
todo lo que no esté relacionado con Allah, el Exaltado, es decir, uno 
evita usar las bendiciones que se le han concedido, como su tiempo, de 
maneras pecaminosas o vanas. 


Un musulmán también debe ayunar interiormente del mismo modo que 
su cuerpo ayuna exteriormente, absteniéndose de pensamientos 
pecaminosos o vanos. Deben ayunar y dejar de persistir en sus propios 
planes con respecto a sus deseos y tratar de concentrarse en el 


cumplimiento de sus deberes y responsabilidades. Además, deben 
ayunar para no desafiar internamente el decreto de Allah, el Exaltado, y 
en lugar de ello, exceptuar el destino y todo lo que trae consigo, 
sabiendo que Allah, el Exaltado, sólo elige lo mejor para Sus siervos, 
incluso si no comprenden la sabiduría detrás de estas decisiones. . 
Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 216: 


“...Pero tal vez odies algo y te haga bien; y tal vez amas algo y es malo 
para ti. Y Allah sabe, mientras que vosotros no lo sabéis”. 


Finalmente, un musulmán debe aspirar a la recompensa más alta 
manteniendo su ayuno en secreto y no informar a otros si es evitable, ya 
que informar a otros conduce innecesariamente a una pérdida de 
recompensa, ya que es un aspecto de presumir. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 1773, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
la recompensa por una Santa Peregrinación aceptada no es nada más 
que el Paraíso. 


El verdadero propósito de la Santa Peregrinación es preparar a los 
musulmanes para su viaje final al más allá. De la misma manera que un 
musulmán deja atrás su hogar, negocio, riqueza, familia, amigos y 
estatus social para realizar la Santa Peregrinación, esto ocurrirá en el 
momento de su muerte, cuando emprenda su viaje final al más allá. De 
hecho, un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2379, advierte 
que la familia y la riqueza de una persona la abandonan en la tumba y 
sólo sus acciones, buenas y malas, permanecen con ella. 


Cuando un musulmán tiene esto en cuenta durante su Santa 
Peregrinación, cumplirá correctamente todos los aspectos de este 
deber. Este musulmán regresará a casa como una persona cambiada, 
ya que priorizará la preparación para su viaje final al más allá antes que 
acumular los aspectos excedentes de este mundo material. Se 
esforzarán por cumplir los mandatos de Allah, Todopoderoso, 
absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino con 
paciencia de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad 
(la paz y las bendiciones sean con él), lo que incluye tomar de este 
mundo para cumplir sus necesidades y las necesidades de sus 
dependientes sin despilfarro, exceso o extravagancia. Esto asegurará 
que utilicen las bendiciones que se les han concedido de manera que 
agraden a Allah, Altísimo. 


Los musulmanes no deben tratar la Santa Peregrinación como un día 
festivo y un viaje de compras, ya que esta actitud frustra su propósito. 
Debe recordar a los musulmanes su viaje final al más allá, un viaje que 
no tiene retorno ni segundas oportunidades. Sólo esto inspirará a uno a 
cumplir correctamente la Santa Peregrinación y prepararse 
adecuadamente para el más allá. Quien se comporte de esta manera 
será conducido al Paraíso por su Santa Peregrinación. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2305, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) indicó 
algunas características importantes que deben adoptar los musulmanes. 


La primera es que el mejor adorador es el que evita lo ilícito. Esto 
incluye evitar toda forma de pecado verbal y físico. Incluye cumplir los 
mandamientos de Allah, Todopoderoso, ya que abandonarlos es ilegal. 
Incluye evitar usar las bendiciones que uno ha recibido de manera 
pecaminosa. Además, un musulmán nunca debe obtener ni utilizar 
provisiones ilegales, como riquezas, ya que esto provocará que todas 
sus buenas obras sean rechazadas, ya que el fundamento de las 
buenas obras debe ser lícito. Esto ha sido indicado en un Hadiz 
encontrado en Sahih Muslim, número 2342. Así como el fundamento 
interno del Islam es la intención de uno, de manera similar el 
fundamento externo del Islam es obtener y utilizar lo lícito. Un 
musulmán debe evitar las cosas dudosas, ya que esto a menudo 
conduce a lo ilegal. Evitar lo que crea dudas salvaguardará la fe y el 
honor de uno. Esto se aconseja en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 1205. Cuando uno se comporta de esta manera, toda 
su adoración recta y sus buenas obras serán aceptadas por Allah, el 
Exaltado. 


Lo último que se menciona en el hadiz principal que se analiza es que 
demasiada risa mata el corazón espiritual. Esta mentalidad exige que 
uno siempre piense y discuta temas divertidos y evite los problemas 
serios. La cuestión de prepararse para la muerte y el más allá son 
cuestiones serias y si uno evita pensar y discutir sobre ellos, nunca se 


preparará correctamente para ellos. Esto conducirá a un corazón 
espiritual muerto. Un musulmán debe ser alegre y optimista para que los 
demás se sientan cómodos, pero debe evitar adoptar una actitud de 
broma constante, ya que esta actitud conduce a cosas vanas e incluso 
pecaminosas. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2012, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
pensar bien las cosas proviene de Allah, el Exaltado, mientras que 
apresurarse proviene del Diablo. 


Esta es una enseñanza extremadamente importante que hay que 
entender y actuar en consecuencia, ya que los musulmanes que 
realizan muchas obras de bien a menudo las destruyen por 
apresuramiento. Por ejemplo, pueden pronunciar algunas palabras 
malvadas en un ataque de ira que puede hacer que se sumerjan en el 
infierno el Día del Juicio. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado 
en Jami At Tirmidhi, número 2314. 


La gran mayoría de los pecados y las dificultades, como las 
discusiones, ocurren porque las personas no piensan bien las cosas y, 
en cambio, actúan de manera apresurada. El signo de inteligencia es 
cuando uno piensa antes de hablar o actuar y sólo precede cuando 
sabe que su discurso o acción es buena y beneficiosa en asuntos 
mundanos y religiosos. 


Aunque un musulmán no debe demorarse en realizar actos rectos 
todavía, debe pensar detenidamente las cosas antes de realizarlas. 
Esto se debe a que una acción justa puede no recibir recompensa 
simplemente porque sus condiciones y etiquetas no se han cumplido 


debido a la prisa de uno. En este sentido, uno sólo debe avanzar en 
cualquier asunto después de haberlo pensado detenidamente. 


Quien se comporta de esta manera no sólo minimizará sus pecados y 
aumentará su obediencia a Allah, Altísimo, sino que también minimizará 
las dificultades que encuentre, como discusiones, dificultades y 
desacuerdos, en todos los aspectos de su vida. 


Fortaleciendo la fe - 22 


En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2306, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) aconsejó a 
los musulmanes que se apresuraran a realizar obras de bien antes de 
que ocurrieran siete cosas. 


El primero es la pobreza abrumadora. Esto puede referirse a dificultades 
financieras que distraen a una persona de la obediencia a Allah, el 
Altísimo, que implica cumplir Sus órdenes, abstenerse de Sus 
prohibiciones y afrontar el destino con paciencia según las tradiciones 
del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). . 
Además, la preocupación por la riqueza puede incluso empujar a uno 
hacia lo ilegal. Un musulmán debe recordar que cualquier acción justa 
basada en lo ilícito será rechazada por Allah, Exaltado. Esto ha sido 
advertido en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 2342. Allah, 
el Exaltado, ha asignado provisión para toda la creación más de 
cincuenta mil años antes de crear los Cielos y la Tierra, según un Hadiz 
encontrado en Sahih Muslim, número 2342. 6748. Por lo tanto, un 
musulmán debe confiar en que su provisión legal le llegará siempre y 
cuando continúe esforzándose por conseguirla de manera legal, de 
acuerdo con las enseñanzas del Islam. Un musulmán debe recordar que 
Allah, Exaltado, elige lo mejor para Sus siervos según Su infinita 
sabiduría. No da según los deseos de alguien, ya que esto 
probablemente conducirá a su destrucción. Capítulo 2 Al Bagarah, 
versículo 216: 


“...Pero tal vez odies algo y te haga bien; y tal vez amas algo y es malo 
para ti. Y Allah sabe, mientras que vosotros no lo sabéis”. 


Y el capítulo 42 Ash Shuraa, versículo 27: 


“Y si Allah hubiera extendido [excesivamente] provisión para Sus 
siervos, habrían cometido tiranía en toda la tierra. Pero El [lo] envía en 
la cantidad que Él quiere...” 


Finalmente, esta parte del Hadiz también indica la importancia de utilizar 
el exceso de riqueza de una manera que agrade a Allah, Exaltado, 
antes de que llegue el momento en que quieran dar caridad pero no 
estén en la posición financiera adecuada para hacerlo. 


Lo siguiente que se menciona en el hadiz principal que se analiza es 
que los musulmanes deben apresurarse a realizar actos rectos antes de 
distraerse con la riqueza. La riqueza en sí misma no es mala, pero 
dependiendo de cómo uno la obtiene y la usa, puede convertirla en una 
gran bendición para ellos o en una gran carga para ellos en ambos 
mundos. Si un musulmán se esfuerza por obtener un exceso de riqueza 
mientras descuida sus deberes para con Allah, el Exaltado y la gente, y 
atesora o malgasta su riqueza, se convertirá en una gran maldición para 
él en ambos mundos. Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". 


Pero si un musulmán obtiene lo suficiente para satisfacer sus 
necesidades y las de sus dependientes sin exceso, despilfarro o 
extravagancia y usa sus bendiciones, como la riqueza, de otras 
maneras que agraden a Allah, Altísimo, entonces alcanzará la 
verdadera riqueza en ambos mundos. . Capítulo 16 An Nahl, versículo 
97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 


Lo siguiente que se menciona en el hadiz principal que se analiza y que 
impide las acciones rectas es una enfermedad debilitante. Esta es una 
advertencia para hacer uso de la buena salud antes de encontrar 
enfermedades. Uno debe observar a aquellos que han perdido su buena 
salud ya sea por enfermedad o por envejecimiento y, por lo tanto, hacer 
uso de la buena salud que poseen, esforzándose por lograr éxito tanto 
en los asuntos mundanos como religiosos, mientras dan prioridad a la 
religión sobre el mundo. Por ejemplo, un musulmán debe aprovechar su 
buena salud para viajar a las mezquitas con regularidad para ofrecer 
sus oraciones obligatorias con la congregación antes de que llegue el 
momento en que desee hacerlo pero no posea la fuerza física para 
hacerlo. Lo sorprendente de utilizar correctamente la buena salud es 
que cuando un musulmán eventualmente la pierde, Allah, 
Todopoderoso, continuará otorgándole la misma recompensa que solía 
recibir cuando hacía buenas obras durante su tiempo de buena salud. 
Esto ha sido aconsejado en un Hadiz encontrado en Adab Al Mufrad del 
Imam Bukhari, número 500. Pero aquellos que viven en negligencia y no 


utilizan su buena salud no recibirán recompensa alguna durante su 
buena salud o cuando caigan enfermos. 


Esto está relacionado con lo siguiente que se menciona en el hadiz 
principal que se analiza, a saber, la senilidad. Un musulmán debe hacer 
uso de su juventud y su gran inteligencia antes de llegar a la senilidad. 
Esto incluye adquirir conocimiento y actuar basándose en él y usar la 
fuerza mental para obedecer a Allah, el Exaltado, cumpliendo Sus 
órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino 
con paciencia de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). . Esto asegurará que 
utilicen las bendiciones que se les han concedido de manera que 
agraden a Allah, Altísimo. No se debe retrasar esto creyendo que 
pueden aprender y actuar según el conocimiento islámico cuando sean 
mayores, ya que no hay garantía de que lleguen a una edad avanzada. 
Además, incluso si llegan a una edad avanzada, les resultará difícil 
aprender el conocimiento islámico, ya que la mejor edad para aprender 
es cuando uno es más joven. Finalmente, incluso si logran adquirir 
conocimientos islámicos a una edad avanzada, les resultará más difícil 
implementarlos, ya que las personas mayores se acostumbran más 
fácilmente a sus hábitos y, por lo tanto, les resulta más difícil cambiar su 
comportamiento positivamente. Por lo tanto, no se debe retrasar el uso 
de su fuerza mental para aprender y actuar sobre la base de 
conocimientos útiles mientras son más jóvenes. Finalmente, es 
importante comportarse de esta manera antes de que ocurra la 
senilidad, ya que incluso el Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, buscó refugio de la senilidad en un Hadiz 
encontrado en Sahih Bukhari, número 6390. 


Lo siguiente que se menciona en el hadiz principal en discusión que 
previene las acciones rectas es la muerte súbita. La muerte es segura 
pero se desconoce el momento. Un musulmán no debe vivir en la 


negligencia creyendo que su muerte está muy lejos, como innumerables 
personas han muerto y morirán mucho antes de alcanzar su esperanza 
de vida. Tampoco deberían vivir de tal manera que no fueran a morir en 
absoluto. Tener esperanzas de una larga vida puede considerarse la 
raíz de todos los males, ya que hace que uno retrase la realización de 
obras de bien, creyendo que siempre podrá realizarlas mañana. Les 
hace retrasar el arrepentimiento sincero, ya que creen que tienen 
mucho tiempo para cambiar para mejor. Y tener esperanzas de una vida 
larga hace que uno dé prioridad a la obtención de cosas mundanas, 
como riquezas, para que la esperada larga vida en esta Tierra sea 
cómoda. Estas cosas impiden que uno se prepare adecuadamente para 
el más allá, lo que implica utilizar las bendiciones que se le han 
concedido de manera que agrade a Allah, Altísimo. Por lo tanto, los 
musulmanes deberían reducir su esperanza de una vida larga para 
cambiar para mejor y dirigir su atención hacia el más allá permanente. 
Los musulmanes no deben demorarse y, en cambio, actuar hoy, ya que 
el mañana que esperan tal vez nunca llegue. Una persona sabia no 
prioriza la preparación para un día que tal vez nunca llegue, como su 
jubilación, a la preparación práctica para el día que tiene garantizado 
experimentar, como el día en que morirá. Además, también deben 
esforzarse por realizar obras de justicia que los beneficien en caso de 
que su vida termine inesperadamente, como una caridad continua, que 
beneficia al donante, siempre y cuando la caridad continúe beneficiando 
a otros. Esto ha sido aconsejado en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 1376. 


Lo siguiente que se menciona en el hadiz principal que se analiza es la 
llegada del anticristo. Este evento impedirá que uno realice obras de 
justicia y, en cambio, lo tentará a la incredulidad. Una lección que 
podemos aprender de esto es la importancia de evitar cosas dudosas. 
Así como una persona que viaja cerca de una frontera tiene más 
probabilidades de cruzarla, de manera similar, un musulmán que está 
rodeado de tentaciones es más probable que se extravíe y no realice 
obras rectas. Quien evite lugares y cosas que le tienten a cometer 
pecados protegerá su fe y su honor. Esto se aconseja en un Hadiz 


encontrado en Jami At Tirmidhi, número 1205. Por lo tanto, los 
musulmanes deben proteger su fe evitando cosas, lugares y personas 
que los inviten o tienten a desobedecer a Allah, el Exaltado, y aseguren 
a sus dependientes, tales como como sus hijos, hagan lo mismo. 


Lo último que se menciona en el Hadiz principal en discusión, que 
impide realizar obras rectas, es la Hora Final. 


Aquí es cuando se producirá el toque de trompeta. El toque de trompeta 
conducirá a la muerte de la creación. Esto ha sido confirmado en un 
Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 7381. Lo importante que 
debemos saber es que se trata de una llamada a la que nadie puede o 
rechazará responder. Conducirá a la resurrección y al juicio final. Por lo 
tanto, los musulmanes deben responder al llamado de Allah, el Altísimo, 
a través del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean 
con él, mediante una obediencia sincera, cumpliendo los mandatos de 
Allah, el Altísimo, absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el 
destino con paciencia. según las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammaad, la paz y las bendiciones sean con él. Capítulo 8 An Anfal, 
versículo 24: 


“Oh vosotros que habéis creído, responded a Allah y al Mensajero 
cuando os llame a aquello que os da la vida...” 


Esto asegurará que utilicen las bendiciones que se les han concedido 
de manera que agraden a Allah, Altísimo. 


Quien responda positivamente a este llamado en este mundo 
encontrará que el llamado final será fácil de soportar y responder. 
Mientras que, aquel que vive sin prestar atención al llamado de Allah, el 
Exaltado, en este mundo, no encontrará paz en este mundo y se verá 
obligado a responder al llamado de la trompeta, lo que será una gran 
carga para soportar. y responder a. Una persona sólo puede ignorar el 
llamado de Allah, el Exaltado, mientras el llamado final ocurra, tarde o 
temprano, y nadie podrá evitarlo o ignorarlo. Si esto es inevitable, tiene 
sentido que uno responda a ello ahora, hoy, en lugar de vivir en la 
negligencia. Si uno escucha el sonido de la trompeta mientras está 
distraído, ninguna acción o arrepentimiento lo beneficiará y lo que 
vendrá después para esta persona será aún más aterrador. 
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En un Hadiz encontrado en Conciencia y Aprehensión del Imam 
Munzari, número 2556, el Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él) dio buenas nuevas a quien posee las 
siguientes características. 


Una de estas características es la obtención de provisión legal. Es 
importante entender que si el fundamento de la vida de alguien se basa 
en lo ilegal, entonces cualquier cosa construida sobre ello será impura. 
Las buenas obras, como la caridad, de quien obtiene y utiliza lo ilícito 
serán rechazadas. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en 
Sahih Muslim, número 2342. De la misma manera que el fundamento 
interno del Islam es la intención de uno, de manera similar, el 
fundamento externo del Islam es obtener y utilizar lo lícito. Un 
musulmán debe entender que su provisión, que incluye riqueza, le fue 
asignada más de cincuenta mil años antes de la creación de los Cielos y 
la Tierra. Esto se confirma en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, 
número 6748. Esta asignación nunca puede cambiar, por lo que no hay 
necesidad de obtener y utilizar lo ilegal, ya que esto conduce a 
dificultades en este mundo, ya que todo lo que obtengan a través de lo 
ilegal se convertirá en una fuente de estrés para ellos y les lleva a un 
severo castigo en un Gran Día. Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". 


La siguiente característica mencionada en el hadiz principal que se 
analiza es comportarse rectamente incluso cuando uno está en privado 
y lejos de la observación de los demás. Este musulmán toma plena 
conciencia de que la visión divina observa constantemente su ser 
interior y exterior. Esto demuestra su sinceridad hacia Allah, Altísimo, ya 
que se comportan con rectitud incluso cuando están ocultos a la vista de 
la gente. Como estos musulmanes han adquirido y actuado según el 
conocimiento islámico y se han esforzado en obedecer a Allah, el 
Altísimo, cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones 
y enfrentando el destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones 
del Santo Profeta Muhammad, paz y bendiciones sean. en él han 
obtenido la excelencia de la fe. Esto es cuando uno actúa, como ofrecer 
la oración, como si pudiera observar a Allah, el Altísimo, observándolos. 
Esto ha sido discutido en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, 
número 99. Esto les impide preocuparse por la vista de las personas, ya 
que están demasiado concentrados y vigilantes sobre la visión divina. 
Es importante adoptar esta sinceridad para que uno sólo actúe para 
complacer a Allah, el Exaltado, y mantenga su sincera obediencia a Él 
incluso en privado. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 1660, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) mencionó a 
las personas más virtuosas. Éste es aquel que sinceramente se 
esfuerza en el camino de Allah, el Altísimo. 


Esto incluye luchar contra los propios malos deseos y los malos deseos 
de los demás y, en cambio, permanecer firme en la obediencia a Allah, 
el Exaltado, cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus 
prohibiciones y enfrentando el destino con paciencia de acuerdo con las 
tradiciones del Santo Profeta (sa). Muhammad, la paz y las bendiciones 
sean con él. Esto incluye el cumplimiento de los deberes hacia Allah, el 
Altísimo, como se describe y los deberes hacia las personas, por 
ejemplo, esforzándose en este mundo material para satisfacer las 
necesidades propias y las de sus dependientes sin despilfarro, exceso o 
extravagancia. E incluye ordenar amablemente el bien y prohibir el mal 
según el conocimiento islámico. Esto garantizará que uno use todas las 
bendiciones que se le han concedido de manera que agrade a Allah, 
Altísimo. Un musulmán no cumplirá este Hadiz hasta que cumpla ambos 
aspectos de sus deberes. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2324, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
el mundo material es como una prisión para el creyente y un paraíso 
para el no creyente. 


A los musulmanes se les ha ordenado vivir según un código específico, 
a saber, cumplir los mandatos de Allah, el Exaltado, abstenerse de Sus 
prohibiciones y afrontar el destino con paciencia de acuerdo con las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él). Esto asegurará que utilicen las bendiciones que se les han 
concedido de manera que agraden a Allah, Altísimo. Este deber también 
incluye tratar la creación de la manera que uno desea que otros la 
traten. Debido a este código, los musulmanes están bajo supervisión 
constante y creen plenamente que cada acto queda registrado y será 
juzgado el Día de la Resurrección. Debido a este hecho, un musulmán 
rechaza sus malos y vanos deseos para complacer a Allah, el Exaltado. 
Continúan así hasta que son liberados de esta prisión y alcanzan la 
bienaventuranza eterna del más allá. 


Por otro lado, un no musulmán no vive según este código y, en cambio, 
se entrega a sus deseos, por lo que este mundo se convierte en un 
paraíso para ellos, mediante el cual utilizan las bendiciones que se les 
han concedido de maneras que les agradan a ellos mismos. Pero si 
mueren en este estado, el más allá se convertirá en su prisión eterna. 


Por lo tanto, un musulmán debería hacer su vida más fácil adhiriéndose 
a las reglas de este mundo hasta que sea liberado. Pero si siguen 
infringiéndolas, sólo enfrentarán una dificultad tras otra, al igual que un 
prisionero enfrenta dificultades si sigue infringiendo las reglas de su 
prisión. 


Pero es importante señalar que esto no significa que la vida de un 
musulmán sea mala. Sólo significa que están siendo observados 
constantemente y deben vivir según un código para tener éxito, deben 
usar sus bendiciones de maneras que agraden a Allah, Exaltado. La 
verdad es que aquel que obedece correctamente a Allah, el Altísimo, 
encontrará paz mental y corporal, incluso si exteriormente parece estar 
en dificultades. Esto se debe a que Allah, el Altísimo, el Controlador de 
los corazones, pone alegría en sus corazones. Capítulo 16 An Nahl, 
versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa fen el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 


Esto es directamente opuesto a aquellos que usan las bendiciones que 
se les han concedido de maneras que les agradan a ellos mismos, 
aquellos que exteriormente parecen estar disfrutando de los lujos del 
mundo pero enfrentan ansiedad, estrés, depresión y pensamientos 
suicidas porque no han obtenido paz mental. o cuerpo. Por lo tanto, un 
musulmán nunca debe dejarse engañar por las apariencias externas. 
Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". 
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En un Hadiz Divino encontrado en Sahih Muslim, número 6833, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
cuanto más se obedezca a Allah, el Exaltado, lo que implica cumplir Sus 
órdenes, abstenerse de Sus prohibiciones y afrontar el destino con 
paciencia Según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y 
las bendiciones sean con él), mayor será la misericordia de Allah, el 
Exaltado, recibirán. En cada caso, el mínimo esfuerzo de un musulmán 
conducirá a recibir una mayor misericordia. Esta misericordia asegurará 
que sean guiados correctamente a través de cada situación que 
enfrenten para que las superen y obtengan paz mental, corporal y un 
verdadero éxito duradero en ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, 
versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 


Pero aquel que se abstiene de obedecer a Allah, Todopoderoso, y en 
lugar de ello utiliza las bendiciones que le han sido concedidas en 
formas que le agradan a sí mismo, no obtendrá esta misericordia y, por 
lo tanto, no obtendrá la guía correcta durante su vida. En cambio, 
encontrarán una dificultad tras otra, un momento de oscuridad tras otro. 
Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2451, el Santo 
Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que 
un musulmán no puede volverse piadoso hasta que evite algo que no 
sea perjudicial para su religión, por precaución, ya que conducirá a algo. 
lo cual es dañino. 


La piedad se puede resumir en cumplir los mandatos de Allah, el 
Altísimo, abstenerse de Sus prohibiciones y afrontar el destino con 
paciencia según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y 
las bendiciones sean con él). Incluye el cumplimiento de los derechos 
de las personas, lo que implica tratar a los demás como uno desea ser 
tratado por las personas. 


Un aspecto de la piedad es evitar cosas que sean dudosas y no sólo 
ilegales. Esto se debe a que las cosas dudosas acercan al musulmán 
un paso más a lo ilegal. Cuanto más cerca estamos de lo ilícito, más 
fácil es caer en ello. Es por eso que un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 1205, advierte que quien evita las cosas ¡legales y 
dudosas y sólo usa cosas legales protegerá su religión y su honor. 


Si uno observa a aquellos que se han descarriado en la sociedad, en la 
mayoría de los casos, esto ocurrió gradualmente, no en un paso 
repentino. Es decir, la persona primero se entregó a cosas dudosas 
antes de caer en lo ilícito. Esta es la razón por la que el Islam enfatiza la 


necesidad de evitar cosas innecesarias y vanas en la vida, ya que 
pueden conducirnos a lo ilegal. Por ejemplo, el significado del habla 
vano e inútil, el habla que no obtiene ningún beneficio ni es pecado, a 
menudo conduce a un habla maligna, como la calumnia, la mentira y la 
calumnia. Si una persona evita el primer paso al no permitirse palabras 
vanas, evitará las malas palabras. Este proceso se puede aplicar a 
todas las cosas que son vanas, innecesarias y, sobre todo, dudosas. 
Por lo tanto, un musulmán debe esforzarse por adoptar la piedad como 
se describió anteriormente, una rama de la cual es evitar cosas vanas y 
dudosas por temor a que conduzcan a lo ¡legal. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2618, el Santo 
Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, advirtió 
que la diferencia entre creer e incredulidad es abandonar las oraciones 
obligatorias. 


Hoy en día esto se ha vuelto demasiado común. Muchos abandonan 
sus oraciones obligatorias por razones triviales, todas las cuales, sin 
duda, son rechazadas. Si la obligación de la oración no ha sido 
eliminada para aquel que está en batalla, ¿cómo podrá ser eliminada 
para cualquier otro? Capítulo 4 An Nisa, versículo 102: 


“Y cuando tú [es decir, el comandante de un ejército] estés entre ellos y 
los guíes en oración, que un grupo de ellos esté [en oración] contigo y 
que lleven sus armas. Y cuando se hayan postrado, que se pongan 
detrás de ti y que se acerque el otro grupo que no ha orado y que oren 
contigo, con precaución y llevando las armas...” 


Tampoco el viajero ni el enfermo están exentos de ofrecer sus 
oraciones obligatorias. Se ha aconsejado al viajero reducir la cantidad 
de ciclos en algunas de las oraciones obligatorias para aliviarles la 
carga pero no se han exento de ofrecerlas. Capítulo 4 An Nisa, 
versículo 101: 


*Y cuando viajéis por la tierra, no os reprocharán acortar la oración...” 


Se ha aconsejado a los enfermos que realicen abluciones secas si el 
contacto con el agua les perjudica. Capítulo 5 Al Ma'idah, versículo 6: 


*...Pero si estáis enfermos o de viaje o alguno de vosotros viene del 
lugar de hacer sus necesidades o habéis contactado a mujeres y no 
encontráis agua, entonces buscad tierra limpia y limpiaos con ella la 
cara y las manos...” 


Además, los enfermos pueden realizar la oración obligatoria de la forma 
que les resulte más fácil. Es decir, si no pueden ponerse de pie, se les 
permite sentarse y si no pueden sentarse, pueden acostarse y ofrecer la 
oración obligatoria. Esto se confirma en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 372. Pero nuevamente, no se otorga una exención 
completa a los enfermos a menos que tengan una enfermedad mental 
que les impida comprender la obligación de la oración. 


El otro problema importante es que algunos musulmanes retrasan sus 
oraciones obligatorias y las ofrecen más allá de los tiempos correctos. 
Esto contradice claramente el Sagrado Corán, ya que los creyentes han 
sido descritos como aquellos que ofrecen sus oraciones obligatorias a 
tiempo. Capítulo 4 An Nisa, versículo 103: 


*...De hecho, la oración ha sido decretada sobre los creyentes por un 
decreto de tiempos determinados”. 


Muchos creen que el siguiente versículo del Sagrado Corán se refiere a 
aquellos que retrasan innecesariamente sus oraciones obligatorias. Esto 
ha sido discutido en Tafseer lbn Kathir, volumen 10, páginas 603-604. 
Capítulo 107 Al Ma'un, versículos 4-5: 


“Ay de los que oran. [Pero] que hacen caso omiso de su oración”. 


Aquí Allah, Todopoderoso, claramente ha maldecido a aquellos que han 
adoptado este rasgo malvado. ¿Cómo puede uno encontrar el éxito en 
este mundo o en el próximo si ha sido apartado de la misericordia de 
Allah, Altísimo? 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
declaró en un Hadiz encontrado en Sunan An Nasai, número 512, que 
retrasar innecesariamente las oraciones obligatorias es un signo de 
hipocresía. El Sagrado Corán ha dejado claro que una de las principales 
razones por las que la gente entrará al infierno es no establecer las 
oraciones obligatorias. Capítulo 74 Al Muddaththir, versículos 42-43: 


“[Y preguntándoles]: "¿Qué os llevó a Sagar ?" Dirán: "No éramos de los 
que oraban". 


Abandonar las oraciones obligatorias es un pecado tan grave que el 
Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, declaró 
en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2621, que quien 
comete este pecado no ha creído en el Islam. 


Además, ninguna otra buena acción beneficiará a un musulmán hasta 
que no se establezcan sus oraciones obligatorias. Un hadiz encontrado 
en Sahih Bukhari, el número 553, advierte claramente que las buenas 
obras se destruyen si se salta la oración obligatoria de la tarde. Si este 
es el caso de abandonar una oración obligatoria, ¿puede uno imaginar 
el castigo de abandonarlas todas? 


Observar las oraciones obligatorias en el momento correcto ha sido 
aconsejado como uno de los actos más amados por Allah, el Exaltado, 
en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 252. A partir de esto 
se puede determinar que retrasar las oraciones obligatorias más allá de 
su tiempo o Perderlos por completo es uno de los actos más odiados 
por Allah, Todopoderoso. 


Es un deber importante de todos los ancianos alentar a los niños bajo 
su cuidado a ofrecer las oraciones obligatorias desde una edad 
temprana para que las establezcan antes de que sea legalmente 
vinculante para ellos. Aquellos adultos que retrasan esto y esperan 
hasta que sus hijos sean mayores, han fallado en este deber 


extremadamente importante. Los niños a quienes sólo se les animaba a 
ofrecer las oraciones obligatorias cuando era obligatorio para ellos, rara 
vez las hacían rápidamente. En la mayoría de los casos, les lleva años 
cumplir correctamente con este importante deber. Y la culpa recae 
sobre los mayores de la familia especialmente, los padres. Es por eso 
que el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con 
él, ha aconsejado en un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, 
número 495, que las familias alientan a sus hijos a ofrecer las oraciones 
obligatorias cuando cumplen siete años. 


Otro problema importante al que se enfrentan muchos musulmanes es 
que pueden ofrecer las oraciones obligatorias pero no hacerlo 
correctamente. Por ejemplo, muchos no completan correctamente las 
etapas de la oración y, en cambio, la realizan apresuradamente. De 
hecho, un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, el número 757, advierte 
claramente que quien reza así no ha rezado en absoluto. Es decir, no se 
registra como persona que ofreció su oración y por lo tanto no se ha 
cumplido con su obligación. Un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, 
número 265, advierte claramente que la oración de quien no se 
establece en cada posición de la oración no es aceptada. 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
describió a quien no se inclina o se postra correctamente en la oración 
como el peor ladrón. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en 
Muwatta Malik, Libro número 9, Hadiz número 75. Desafortunadamente, 
muchos musulmanes que han pasado décadas ofreciendo sus 
oraciones obligatorias y muchas voluntarias como esta, encontrarán que 
ninguna de ellas ha contado y por lo tanto ser tratado como alguien que 
no cumplió con su obligación. Esto se confirma en un Hadiz encontrado 
en Sunan An Nasai, número 1313. 


El Sagrado Corán indica la importancia de ofrecer las oraciones 
obligatorias en congregación, generalmente en una mezquita. Capítulo 
2 Al Bagarah, versículo 43: 


“...y Inclinarnos con los que se inclinan [en adoración y obediencia)”. 


De hecho, debido a este versículo y a los hadices del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), algunos eruditos 
confiables han declarado que esto es obligatorio para los hombres 
musulmanes. Por ejemplo, un hadiz encontrado en Sunan Abu Dawuad, 
el número 550, advierte claramente que los musulmanes que no 
ofrecían sus oraciones obligatorias en congregación en la mezquita eran 
considerados hipócritas por los Compañeros, que Allah esté complacido 
con ellos. De hecho, el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, incluso amenazó con quemar las casas de los 
hombres que no cumplieran con sus oraciones obligatorias en la 
Mezquita en congregación sin una excusa válida. Esto se confirma en 
un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 1482. Aquellos 
musulmanes que estén en condiciones de realizar este importante acto 
deben hacerlo. No deben engañarse diciendo que están realizando 
otras obras de justicia, como ayudar a su familia con las tareas del 
hogar. Aunque esta es una tradición del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él), según un hadiz encontrado en Sahih 
Bukhari, número 676, es importante no reorganizar la importancia de 
sus tradiciones según los propios deseos. Quien hace esto no está 
siguiendo sus tradiciones, sólo está siguiendo sus propios deseos, 
incluso si está realizando una acción justa. De hecho, este mismo Hadiz 
concluye advirtiendo que cuando llegara el momento de la oración 
obligatoria, el Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él) partiría hacia la Mezquita. 


Finalmente, como advierte el Hadiz principal, quien persiste en 
abandonar las oraciones obligatorias puede encontrarse con que 
abandona este mundo sin su fe. De hecho, es posible que lo pierdan 
durante su vida sin siquiera darse cuenta. Uno nunca debe engañarse 
pensando que es aceptable no respaldar su afirmación verbal de fe con 
acciones, como las oraciones obligatorias. Hay que tener en cuenta que 
la definición misma de musulmán es aquel que se ha sometido práctica 
e internamente a Allah, el Exaltado. Por lo tanto, no existe un musulmán 
que no practique el Islam, ya que esta actitud contradice la definición de 
musulmán. Si una persona no cumple con la definición de musulmán, 
¿cómo puede considerarse tal? 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3371, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
la súplica es la esencia de la adoración. 


Esto se debe a que es una demostración práctica de humildad y de 
servicio a Allah, Altísimo, ya que es apropiado que el siervo pida al 
Maestro. 


Es importante saber que según un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 3604, toda buena súplica se acepta de tres maneras. 
O se cumple, se da la recompensa equivalente en el más allá o se 
elimina de la vida un mal equivalente. 


En el siguiente versículo, Allah, Todopoderoso, garantiza una respuesta 
a todos aquellos que realizan súplicas. Por lo tanto, uno siempre debe 
tener esto presente y persistir en las súplicas. Capítulo 40 Ghafir, 
versículo 60: 


“Y tu Señor dice: Invócame;, yo te responderé...” 


Incluso antes de suplicar, uno debe asegurarse de que sus ganancias 
sean legales y lo que consuman sea legal. El Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, advirtió 
claramente en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2989, 
que la súplica de una persona que gana y consume lo ilícito nunca será 
aceptada. 


La primera etiqueta de súplica es que uno debe tratar de mirar hacia la 
Qibla al suplicar. Esta era la tradición del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él). Un ejemplo de esta acción lo 
encontramos en Sunan An Nasai, número 2899. 


Uno debe levantar la mano suplicando a Allah, Exaltado, que cumpla su 
deseo, ya que esta era la práctica del Santo Profeta Muhammad (la paz 
y las bendiciones sean con él). Esto se confirma en un Hadiz 
encontrado en Sahih Bukhari, número 1030. 


En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3556, el Santo 
Profeta Muhammaad, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que 
Allah, el Exaltado, es demasiado tímido y generoso para rechazar a un 
mendigo que con las manos vacías le levanta las manos. 


Uno debe comenzar y concluir su súplica primero alabando a Allah, el 
Exaltado, y luego enviando bendiciones al Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él). Esto ha sido advertido en un Hadiz 
encontrado en Sunan Abu Dawud, número 1481. 


De hecho, como se menciona en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 486, la súplica de una persona permanece suspendida 
entre los Cielos y la Tierra hasta que envíe bendiciones sobre el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). 


Uno debe alabar a Allah, el Exaltado, con frases mencionadas en el 
Sagrado Corán o en los Hadiths del Santo Profeta Muhammad, que la 
paz y las bendiciones sean con él. Los hermosos nombres de Allah, el 
Exaltado, se encuentran ampliamente en estas enseñanzas divinas y 
deben utilizarse . Por ejemplo, capítulo 59 Al Hashr, versículo 24: 


“Él es Allah, el Creador, el Productor, el Formador; a Él pertenecen los 
mejores nombres...” 


Las mejores súplicas se encuentran en el Sagrado Corán y los Hadiths 
del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) y, 
por lo tanto, deben usarse. Por ejemplo, capítulo 14 Ibrahim, versículo 
41: 


“Señor nuestro, perdóname a mí, a mis padres y a los creyentes el día 
en que se establezca la cuenta”. 


Pero es absolutamente aceptable suplicar por cosas concretas, siempre 
que sean lícitas. 


Como aconseja el Sagrado Corán, uno debe suplicar a Allah, el 
Exaltado, con humildad, esperando Su misericordia y temiendo Su 
grandeza. Capítulo 7 Al A'raf, versículo 56: 


*...E invocarlo con temor y aspiración...” 


Es vital suplicar con entusiasmo creyendo plenamente que Allah, el 
Exaltado, satisfará nuestras necesidades. Además, como se aconseja 
en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3479, Allah, el 
Exaltado, no responde a alguien que suplica mientras está distraído o 
distraído. 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
ha aconsejado en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 
3505, que cuando se recita el siguiente verso del Sagrado Corán, la 
súplica siempre se acepta. Capítulo 21 Al Anbiya, versículo 87: 


“...No hay más deidad que Tú; exaltado eres Tú. De hecho, yo he sido 
de los malhechores”. 


Uno debe sellar su súplica con la palabra Amín, ya que esto asegura su 
aceptación. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en Sunan 
Abu Dawud, número 938. 


Una vez concluida la súplica, es práctica del Santo Profeta Muhammad 
(la paz y las bendiciones sean con él) pasarse las manos por la cara. 
Esto se confirma en un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawuad, 
número 1492. 


Finalmente, se debe ser persistente en la súplica, ya que rendirse es 
una acción apresurada que puede llevar a que la súplica no se cumpla. 
Esta advertencia se da en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, 
número 3387. 


Uno debe acostumbrarse a recordar a Allah, el Altísimo, en tiempos de 
tranquilidad, para que Allah, el Altísimo, los ayude en tiempos de 
dificultad. Esto se aconseja en un Hadiz encontrado en Musnad Ahmad, 
número 2803. Como se aconseja en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 3499, Allah, el Exaltado, acepta fácilmente la súplica 
hecha después de las oraciones obligatorias y en la última parte de la 
noche. . Un Hadith encontrado en Sahih Bukhari, número 6321, informa 
que en la última parte de la noche ocurre el descenso divino, momento 
en el cual Allah, el Exaltado, llama y responde a las súplicas. Hay un 
Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 521, que aconseja que 
la súplica entre los dos llamados a la oración nunca sea rechazada. El 
Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, ha 
declarado que un musulmán es el más cercano a Allah, el Exaltado, 
mientras está postrado y, por lo tanto, debe suplicarle en este momento. 


Esto se confirma en un Hadiz encontrado en Sunan An Nasai, número 
1138. Como se menciona en un Hadiz encontrado en Sunan Abu 
Dawud, número 1046, hay una hora durante cada viernes en la que 
Allah, el Exaltado, acepta fácilmente las súplicas. Cuando una persona 
que ayuna rompe el ayuno, también se acepta su súplica. Esto se 
aconseja en un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 1753. 
Uno debe pedir a los enfermos que supliquen por ellos, como se 
aconseja en un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 1441, 
que sus súplicas son como las súplicas. de los Ángeles. La súplica 
hecha al beber agua de Zamzam siempre es aceptada. Esto ha sido 
aconsejado en un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 3062. 
Un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 2540, aconseja 
que se acepte la súplica en el momento en que llueve. Un hadiz 
encontrado en Sunan Abu Dawud, número 1534, anima a las personas 
a suplicar por los demás en su ausencia, ya que son fácilmente 
aceptados. Si uno se enfrenta a cualquier forma de opresión, debe 
suplicarle a Allah, el Exaltado, que sea aceptado. Esto ha sido 
aconsejado en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 1905. 
Este mismo Hadiz advierte que la súplica del viajero nunca es 
rechazada. Finalmente, uno debe alentar a sus padres a suplicar por 
ellos, ya que son fácilmente aceptados. Esto está respaldado por un 
hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 3862. 


Algunos no suplican regularmente a Allah, el Exaltado, ya que afirman 
que Él es Todo Consciente y no requiere que nadie le informe de sus 
deseos. Aunque esto es un hecho, es mejor suplicar, ya que esta es la 
tradición de todos los Santos Profetas (la paz sea con todos ellos) y ha 
sido aconsejada en el Sagrado Corán. Capítulo 40 Ghatfir, versículo 60: 


“Y tu Señor dice: "Llámame; yo te responderé". De hecho, aquellos que 
desdeñan Mi adoración entrarán en el iInfiernmo [se volverán] 
despreciables”. 


Suplicar es una excelente manera de demostrar la humildad y el servicio 
a Allah, el Altísimo. De hecho, como se menciona en un Hadiz 
encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3370, nada es más honorable 
para Allah, el Exaltado, que la súplica. Finalmente, Allah, Altísimo, se 
enoja cuando una persona no Le suplica, ya que puede indicar que cree 
que es independiente de Allah, Altísimo, lo cual no es cierto. Esto se 
confirma en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3373. 


Finalmente, siempre hay que recordar que las súplicas que se 
encuentran en el Sagrado Corán y las tradiciones establecidas del 
Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
son secundarias a las acciones. Es decir, las súplicas se realizan 
después de un acto de obediencia práctica. Esto indica que las súplicas 
apoyan las acciones. Por lo tanto, es poco probable que las súplicas sin 
la obediencia práctica de Allah, Altísimo, sean fructíferas. Esta no era la 
costumbre de los Santos Profetas (la paz sea con ellos) ni de sus 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos. 
Desafortunadamente, muchos musulmanes se han vuelto excelentes en 
hacer súplicas, pero prácticamente no obedecen a Allah, el Exaltado, lo 
que implica usar las bendiciones que les han concedido de maneras 
que le agradan. Incluso el principal hadiz que se discute indica la 
importancia de la adoración práctica, que está respaldada por súplicas. 
Las súplicas no pueden sustituir la obediencia práctica, sino que la 
apoyan. Ambos deben estar presentes para lograr la paz y el éxito en 
ambos mundos. Capítulo 35 Fatir, versículo 10: 


"...A Él asciende la buena palabra, y la obra justa la eleva..." 
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En un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 4606, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
cualquier asunto que no esté basado en el Islam será rechazado. 


Si los musulmanes desean un éxito duradero tanto en asuntos 
mundanos como religiosos, deben adherirse estriciamente a las 
enseñanzas del Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Aunque ciertas 
acciones que no se toman directamente de estas dos fuentes de guía 
aún pueden considerarse obras de rectitud, es importante priorizar estas 
dos fuentes de guía sobre todo lo demás. En verdad, cuanto más actúe 
uno sobre cosas que no provienen de estas dos fuentes, incluso si son 
obras justas, menos actuará según estas dos fuentes de guía. Un 
ejemplo obvio es cuántos musulmanes han adoptado prácticas 
culturales en sus vidas que no tienen un fundamento en estas dos 
fuentes de orientación. Incluso si estas prácticas culturales no son 
pecados, han impedido a los musulmanes aprender y actuar según 
estas dos fuentes de orientación, ya que se sienten satisfechos con su 
comportamiento. Esto conduce a la ignorancia de las dos fuentes de 
orientación, lo que a su vez sólo conducirá a un desvío. 


Es por eso que un musulmán debe aprender y actuar según estas dos 
fuentes de guía que han sido establecidas por los líderes de guía y sólo 
luego actuar según otras obras rectas voluntarias si tiene el tiempo y la 
energía para hacerlo. Pero si eligen la ignorancia y las prácticas 
inventadas, incluso si no son pecados, en lugar de aprender y actuar 
según estas dos fuentes de guía, no lograrán el éxito. 


Finalmente, cuando uno persiste en realizar acciones que no están 
directamente conectadas con las dos fuentes de guía, debido a la 
ignorancia, fácilmente caerá en prácticas y creencias que contradicen el 
conocimiento islámico establecido. Esto lleva al musulmán por el 
camino del pecado y el extravío mientras cree que está correctamente 
guiado. Aquel que sabe que está perdido probablemente aceptará y 
cambiará su dirección cuando otros se lo indiquen. Pero es muy poco 
probable que quien piensa que está en el camino correcto altere y 
corrija su dirección, incluso cuando le advierten otros que poseen 
conocimientos y pruebas claras. La única manera de evitar este 
resultado es esforzarse por obtener y actuar según el conocimiento que 
se encuentra en las dos fuentes de guía y evitar otras acciones, incluso 
si parecen ser buenas acciones. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 1205, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
el Islam ha dejado claro lo lícito y lo ilícito. Entre ellos hay cosas 
dudosas que deben evitarse para proteger la fe y el honor de uno. 


La gran mayoría de los musulmanes son conscientes de los deberes 
obligatorios y de la mayoría de las cosas ilegales, como beber alcohol. 
Así que esto no crea dudas entre los musulmanes. Por lo tanto, deben 
actuar según su conocimiento claro. Es decir, cumplir con los deberes 
obligatorios y abstenerse de lo ilegal según las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Por lo 
tanto, se deben evitar todas las demás cosas que no sean obligatorias y 
que generen dudas en la sociedad. Allah, Altísimo, no preguntará por 
qué alguien no realizó un acto voluntario, sino que preguntará por qué lo 
realizó. Por lo tanto, abandonar la acción voluntaria no tendrá 
consecuencias en el más allá, mientras que realizar una acción 
voluntaria tendrá, a saber, castigo, recompensa o perdón. Es importante 
que los musulmanes actúen según este breve pero extremadamente 
importante hadiz, ya que resolverá y evitará muchos problemas y 
debates. Es importante comprender que cuando uno se entrega a cosas 
dudosas o incluso vanas, estará un paso más cerca de lo ilegal. Por 
ejemplo, el discurso pecaminoso suele ir precedido de un discurso vano 
e inútil. Por lo tanto, es mucho más seguro para la fe y el honor de un 
musulmán evitar cosas dudosas y vanas. 


Este Hadith también indica la importancia de adherirse a las 
enseñanzas básicas y claras del Islam evitando al mismo tiempo cosas 


que no han sido aclaradas ni discutidas en las dos fuentes de 
orientación: el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con a él. Si estas 
cuestiones fueran importantes, se habrían discutido en las dos fuentes 
de orientación. Desafortunadamente, muchos musulmanes se 
concentran tanto en debatir sobre cuestiones secundarias, cuestiones 
sobre las que no serán cuestionadas el Día del Juicio, que se distraen a 
sí mismos y a los demás de aquellas cosas sobre las cuales Allah, 
Todopoderoso, les interrogará. Esta actitud debe evitarse. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 7400, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
quien continúa adorando a Allah, el Exaltado, durante disturbios y 
sediciones generalizadas es como aquel que ha emigrado al Lugar 
Sagrado. Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
durante su vida. 


La recompensa de emigrar al Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él) durante su vida fue una gran hazaña. De 
hecho, borra todos los pecados anteriores, según un hadiz encontrado 
en Sahih Muslim, número 321. 


Adorar a Allah, el Altísimo, significa continuar obedeciendo 
sinceramente a Allah, el Altísimo, cumpliendo Sus órdenes, 
absteniéndose de Sus prohibiciones y siendo pacientes con el destino 
de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y 
las bendiciones sean con él). Esto garantiza que uno continúe usando 
las bendiciones que se le han concedido de manera que agrade a Allah, 
Todopoderoso. 


Es obvio que ha llegado el momento mencionado en este Hadiz. Se ha 
vuelto muy fácil desviarse de las enseñanzas del Islam a medida que 
los deseos mundanos se han abierto para la nación musulmana. Debido 
a los avances en las redes sociales, la moda y la cultura, se ha vuelto 


más fácil para los musulmanes creer falsamente que la tranquilidad 
reside en el mal uso de las bendiciones que se les han concedido. Se 
ha vuelto más fácil adoptar la mentalidad de seguir a la mayoría, que ha 
reducido la fe a prácticas vacías que no tienen relación con el uso 
práctico de las bendiciones que se les han concedido. Las ilusiones en 
Allah, el Exaltado, se han generalizado entre la nación musulmana, 
ignorando las enseñanzas del Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), pero 
esperan paz y salvación en ambos mundos. Lo que cualquier persona 
sensata consideraba un comportamiento desviado se ha convertido en 
algo que se insta a la gente a adoptar. Apartarse de todos estos 
extravíos será difícil e incluso los familiares y amigos los criticarán por 
aferrarse a las enseñanzas del Islam en lugar de seguir a la mayoría. 
Pero si uno persiste, Allah, Exaltado, reemplazará cualquier pérdida que 
sufra, como la pérdida del amor y el respeto de amigos y familiares, con 
algo mucho superior, es decir, paz mental y corporal. Capítulo 16 An 
Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 


Y lo que Allah, Todopoderoso, les ha reservado en el más allá es mucho 
mayor. Por otro lado, aquellos que se alejan de la obediencia sincera a 
Allah, el Altísimo, haciendo mal uso de las bendiciones que se les han 
concedido, encontrarán que todas sus relaciones y bendiciones 
mundanas se convierten en una fuente de estrés y maldición para ellos 
en este mundo. Y lo que recibirán en el más allá será mucho peor. 
Capítulo 20 Taha, versículos 124-126: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". Él dirá: "Señor mío, ¿por qué me 
has levantado ciego cuando [una vez] veía?" [Allah] dirá: "Así vinieron a 
vosotros Nuestros signos y los olvidaste [es decir, los ignoraste]; y así 
serás olvidado en este Día". 


Por lo tanto, los musulmanes no deben distraerse con los deseos 
mundanos que se han generalizado y evitar temas y personas 
controvertidas y, en cambio, permanecer obedientes a Allah, el 
Exaltado, en todos los aspectos de su vida, si desean obtener la 
recompensa mencionada en este Hadiz. 
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En un Hadiz Divino encontrado en Sahih Bukhari, número 1145, el 
Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió 
que Allah, el Exaltado, desciende cada noche al Cielo más cercano 
según Su infinita majestad e invita a la gente a pedirle que satisfacer 
sus necesidades para que Él pueda satistacerlas. 


El culto nocturno voluntario demuestra la sinceridad de uno hacia Allah, 
el Exaltado, ya que ningún otro ojo lo observa. Ofrecerlo es un medio 
para tener una conversación íntima con Allah, el Exaltado, y es una 
señal de nuestro servicio hacia Él. Tiene innumerables virtudes, por 
ejemplo, un Hadith encontrado en Sunan An Nasai, número 1614, 
advierte que es la mejor oración voluntaria. 


Nadie tendrá un rango más alto en el Día del Juicio o en el Paraíso que 
el Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, y 
este rango ha estado directamente relacionado con la oración nocturna 
voluntaria. Esto muestra que aquellos que establezcan la oración 
voluntaria nocturna serán bendecidos con los rangos más altos en 
ambos mundos. Capítulo 17 Al Isra, versículo 79: 


“Y desde [parte de] la noche, reza con ella [es decir, recitación del 
Corán] como [adoración] adicional para ti; se espera que tu Señor te 
resucite a una estación alabada”. 


Un hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3579, advierte que un 
musulmán está más cerca de Allah, el Exaltado, en la última parte de la 
noche. Por lo tanto, uno puede obtener innumerables bendiciones si 
recuerda a Allah, el Altísimo, en este momento. 


Todos los musulmanes desean que sus súplicas sean respondidas y 
sus necesidades satisfechas. Por lo tanto, deben esforzarse por ofrecer 
la oración nocturna voluntaria, ya que un hadiz que se encuentra en 
Sahih Muslim, número 1770, advierte que hay una hora especial cada 
noche en la que las buenas súplicas siempre son respondidas. 


Establecer la oración nocturna voluntaria es una excelente manera de 
evitar cometer pecados, ayuda a la persona a mantenerse alejada de 
reuniones sociales inútiles y la protege de muchas enfermedades 
físicas. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 3549. 


Uno debe prepararse para la oración nocturna voluntaria no comiendo ni 
bebiendo en exceso, especialmente antes de acostarse, ya que induce 
a la pereza. No hay que cansarse innecesariamente durante el día. Una 
siesta corta durante el día puede ayudar con esto. Finalmente, uno debe 
evitar los pecados y esforzarse por obedecer a Allah, el Altísimo, 
cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y 
enfrentando el destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), como 
el obediente. Les resulta más fácil ofrecer la oración nocturna voluntaria. 


Finalmente, el Hadiz principal también indica la importancia de nunca 
perder la esperanza ya que la puerta al arrepentimiento y al éxito 
siempre está abierta. Las personas tienen la oportunidad cada día y 
cada noche de volver a obedecer sinceramente a Allah, el Exaltado, 
para que puedan encontrar la paz y el éxito en ambos mundos. Uno 
debe apreciar la gran misericordia que Allah, el Altísimo, muestra, ya 
que Él no necesita la creación, pero los invita a Sí mismo para que 
puedan tener éxito. Hay que aprovechar estas oportunidades antes de 
que se les acabe el tiempo y no les quede nada más que 
arrepentimientos. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 52, el Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que si el 
corazón espiritual de uno está sano, todo el cuerpo se volverá sano, 
pero si su corazón espiritual está corrupto, entonces todo el cuerpo se 
volverá sano. cancerarse. 


En primer lugar, este Hadiz refuta la tonta creencia de que uno afirma 
tener un corazón purificado a pesar de que sus palabras y acciones son 
malas. Esto se debe a que lo que está dentro eventualmente se 
manifestará afuera. 


La purificación del corazón espiritual sólo es posible cuando uno elimina 
las características malas de sí mismo y las reemplaza con las buenas 
características discutidas en las enseñanzas islámicas. Esto sólo es 
posible cuando uno aprende y actúa según las enseñanzas islámicas 
para poder cumplir sinceramente los mandatos de Allah, el Exaltado, 
abstenerse de Sus prohibiciones y afrontar el destino con paciencia de 
acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y 
las bendiciones sean con a él. Comportarse de esta manera conducirá a 
un corazón espiritual purificado. Esta purificación luego se reflejará en 
las extremidades externas del cuerpo, como la lengua y los ojos. Es 
decir, sólo usarán sus bendiciones en formas que agraden a Allah, el 
Altísimo. De hecho, esta es una señal que muestra el amor que Allah, el 
Exaltado, tiene por Su siervo justo, según un Hadith encontrado en 
Sahih Bukhari, número 6502. 


Es importante señalar que esta purificación lo guiará a uno a través de 
todas las dificultades mundanas con éxito para que alcance la paz y el 
éxito tanto en los asuntos mundanos como religiosos. Capítulo 16 An 
Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 


Por otro lado, cuando uno abandona el aprendizaje y la acción sobre el 
conocimiento islámico, adoptará las malas características que defienden 
la sociedad, las redes sociales, la cultura y la moda. Estas malas 
características los alentarán a hacer mal uso de las bendiciones que se 
les han concedido. Esto, a su vez, genera estrés y dificultades en 
ambos mundos. Capítulo 20 Taha, versículos 124-126: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". Él dirá: "Señor mío, ¿por qué me 
has levantado ciego cuando [una vez] veía?" [Allah] dirá: "Así vinieron a 
vosotros Nuestros signos y los olvidaste [es decir, los ignoraste]; y así 
serás olvidado en este Día". 


Y capítulo 26 Ash Shu'ara, versículos 88-89: 


"El día en que no beneficiarán a [nadie] las riquezas ni los hijos. Sólo 
aquel que viene a Allah con un corazón sano". 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 528, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) aconsejó que 
las cinco oraciones obligatorias borran los pecados de la misma manera 
que bañarse cinco veces al día limpia el cuerpo de la suciedad. 


Lo primero que hay que tener en cuenta es que este hadiz se refiere 
únicamente a los pecados menores, ya que los pecados mayores 
requieren un arrepentimiento sincero. El arrepentimiento sincero implica 
sentir remordimiento, buscar el perdón de Allah, Altísimo, y de aquellos 
que han sido agraviados, siempre y cuando esto no genere más 
problemas, prometer no volver a cometer el mismo pecado o uno similar 
y compensar cualquier derecho que se le haya causado. han sido 
violados con respecto a Allah, el Altísimo y el pueblo. 


Además, es importante que los musulmanes no sólo purifiquen su ser 
exterior de pecados menores mediante el establecimiento de las cinco 
oraciones obligatorias, sino que también cumplan el otro aspecto de la 
purificación, es decir, la purificación interior. Esto lo indica el hecho de 
que las cinco oraciones obligatorias se distribuyeron a lo largo del día 
en lugar de estar juntas. Es decir, un musulmán debe volverse 
interiormente repetidamente hacia Allah, el Exaltado, a lo largo del día, 
al igual que su cuerpo se vuelve hacia Allah, el Exaltado, cinco veces al 
día durante las oraciones obligatorias. Esta purificación interior implica 
corregir la intención de uno para que sólo realice acciones para 
complacer a Allah, el Altísimo. Este es el fundamento del Islam y es lo 
que Allah, Todopoderoso, evalúa cuando juzga una acción. Esto ha sido 
confirmado en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 1. A 


aquellos que actúan por el bien de otras personas se les dirá que 
obtendrán su recompensa en el Día del Juicio, lo cual no será posible. 
Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, 
número 3154. 


Finalmente, esta purificación interior incluye aprender y actuar según las 
enseñanzas del Islam para que uno elimine las malas características 
que posee, como la envidia, y en su lugar adopte buenas 
características, como la paciencia. La purificación exterior es 
importante, pero si un musulmán desea lograr el éxito y superar todas 
las dificultades en ambos mundos, debe purificar su ser interior así 
como su ser exterior. La purificación interior asegurará que uno hable y 
actúe de la manera correcta. Garantizará que utilicen cada bendición 
que se les ha concedido de manera que agrade a Allah, el Exaltado, 
como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Garantizará 
que cumplan con los derechos de Allah, el Exaltado y del pueblo. Esto 
conduce a la tranquilidad y al éxito en ambos mundos. Capítulo 16 An 
Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 


Por otro lado, evitar la purificación interior impedirá que uno utilice las 
bendiciones que se le han concedido de manera que agrade a Allah, 
Altísimo, incluso si cumple con los deberes básicos obligatorios del 
Islam. Les impedirá cumplir con todos los derechos de Allah, 


Todopoderoso, y especialmente los derechos de las personas. Esto 
conducirá a una vida difícil y estresante en ambos mundos. Capítulo 20 
Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil]...” 
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En un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 4119, el Santo 
Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que 
las mejores personas son aquellas que recuerdan a los demás a Allah, 
el Exaltado, cuando son observados. 


Esto no se refiere a aquellos que adoptan una apariencia exterior 
islámica, como dejarse barba o usar un pañuelo, ya que muchas de 
estas personas no recuerdan a los demás a Allah, el Exaltado, en 
absoluto. Este Hadith se refiere a aquellos que aprenden y actúan 
según el conocimiento islámico para obedecer sinceramente a Allah, el 
Exaltado, cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones 
y enfrentando el destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones 
del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean. sobre 
el. Esto conduce a la purificación del corazón, lo que conduce a la 
purificación de sus miembros externos. Esto ha sido aconsejado en un 
Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 3984. Esto hará que 
otros recuerden a Allah, el Exaltado, cuando observen las acciones de 
estos musulmanes justos, mientras usan las bendiciones que se les han 
concedido de manera agradable. Allah, Altísimo, en lugar de hacerlo de 
manera que les agrade a ellos mismos y a los demás. Y este recuerdo 
sólo aumentará cuando estos musulmanes justos hablen, ya que sólo 
hablan de maneras que agradan a Allah, el Exaltado, es decir, evitan el 
mal y el discurso vano y sólo hablan de asuntos beneficiosos con 
respecto al mundo y al más allá. Aman, desagradan, dan y retienen sólo 
por la causa de Allah, el Exaltado. Esto lleva a perfeccionar la fe según 
un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 4681. 
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En un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 2511, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió sobre 
comportarse de forma cobarde. Esta actitud impide confiar en Allah, 
Exaltado, y en lo que Él ha prometido, como por ejemplo la provisión 
garantizada. Puede hacer que uno busque su provisión por medios 
dudosos e ilegales, lo que destruirá a una persona en ambos mundos. 
Allah, Altísimo, no acepta ningún acto que tenga un fundamento ilícito. 
Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, 
número 2342. Así como el fundamento interno del Islam es la intención 
de uno, de manera similar el fundamento externo del Islam es obtener y 
utilizar lo lícito. 


Además, ser cobarde impide luchar contra el Diablo y contra el Diablo 
interior, lo que requiere una lucha genuina. Esto nos llevará a no 
obedecer a Allah, el Exaltado, lo que implica cumplir Sus órdenes, 
abstenernos de Sus prohibiciones y afrontar el destino con paciencia 
según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). Y por tanto les impedirá hacer realidad los 
derechos de las personas. Tanto el éxito mundano como el religioso 
requieren esfuerzo y tiempo. Un cobarde tendrá demasiado miedo para 
emprender esta lucha y, en cambio, será perezoso, lo que le llevará al 
fracaso tanto en los asuntos mundanos como en los religiosos. 


Además, un cobarde fácilmente afirmará que está haciendo todo lo 
posible para obedecer a Allah, el Exaltado, cuando apenas se esfuerza. 
Afirman esto a pesar de que el Sagrado Corán deja claro que si una 
persona hace lo mejor que puede y actúa de acuerdo con su potencial, 


cumplirá correctamente los derechos de Allah, el Exaltado y del pueblo. 
Esto se debe a que Allah, Altísimo , nunca asigna a una persona 
deberes que estén más allá de su capacidad de cumplir. Capítulo 2 Al 
Bagarah, versículo 286. 


"Allah no carga a un alma excepto [con aquello que esté dentro de] su 
capacidad...” 


La cobardía también alentará a uno a aspirar al mínimo tanto en 
asuntos religiosos como mundanos. Se abstendrán de desarrollar su 
potencial, ya que esto requiere un esfuerzo genuino. Esta actitud sólo 
generará estrés y arrepentimientos en ambos mundos. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 1999, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
Allah, el Exaltado, ama la belleza. 


El Islam no prohíbe a un musulmán dedicar energía, tiempo y dinero a 
embellecerse, ya que esto puede considerarse el cumplimiento de los 
derechos de su cuerpo. Esto ha sido ordenado en un Hadiz encontrado 
en Sahih Bukhari, número 5199. Pero la clave que diferencia actuar de 
esta manera de actuar de manera desagradable o incluso pecaminosa 
es cuando uno es excesivo, derrochador oO extravagante al 
embellecerse. Una buena manera de determinar esto es que 
embellecerse nunca debe causar que uno descuide el cumplimiento de 
su deber hacia Allah, el Exaltado o el pueblo, que no es posible cumplir 
sin adquirir y actuar según el conocimiento islámico. Embellecerse 
tampoco debería impedirles usar las bendiciones que les han concedido 
de maneras que agraden a Allah, Altísimo. Y en realidad corregir la 
apariencia física para que parezca limpio e inteligente no es costoso ni 
requiere mucho tiempo o esfuerzo. 


Esta actitud embellecedora se aplica a todas las cosas, como al hogar. 
Mientras uno evite la extravagancia y el despilfarro y continúe usando 
las bendiciones que se le han concedido de manera que agrade a Allah, 
Altísimo, es libre de hacer que las cosas le resulten cómodas de manera 
moderada. 


Además, es más importante comprender que la verdadera belleza que 
Allah, Todopoderoso, ama está conectada con el significado de la 
belleza interna, el carácter de cada uno. Esta belleza perdurará en 
ambos mundos, mientras que la belleza exterior eventualmente se 
desvanecerá con el paso del tiempo. Por lo tanto, uno debe priorizar la 
obtención de esta verdadera belleza sobre la belleza externa, 
esforzándose por obtener y actuar en base al conocimiento islámico 
para eliminar cualquier rasgo malo, como la envidia, de su carácter y 
adoptar buenas características, como la generosidad. Esto ayudará a 
uno a cumplir los derechos de Allah, el Exaltado, cumpliendo Sus 
órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino 
con paciencia de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) y les ayudará. en el 
cumplimiento de los derechos de las personas, lo que incluye tratar a 
los demás de la forma en que uno desea que los traten. 
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En un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2347, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
su verdadero amigo es aquel que posee las siguientes características. 


Una de estas características es que tienen una buena participación en 
la oración. Esto significa que establecen sus oraciones obligatorias 
cumpliéndolas correctamente con todas sus condiciones y etiquetas, 
como ofrecerlas a tiempo. Esto también incluye el establecimiento de 
oraciones voluntarias que se basan en las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), como la oración 
nocturna voluntaria. De hecho, esta es la mejor oración después de las 
oraciones obligatorias según un hadiz encontrado en Sunan An Nasai, 
número 1614. Una buena participación en la oración también incluye 
ofrecer las oraciones obligatorias con la congregación en una mezquita 
cuando sea posible. Es triste ver cuántos musulmanes viven cerca de 
una mezquita y aún así no se unen a la congregación, incluso cuando 
no tienen trabajo. 


La siguiente característica mencionada en el hadiz principal en 
discusión es que este musulmán obedece a Allah, el Exaltado, 
cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y 
enfrentando el destino con paciencia de acuerdo con las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean. sobre él, 
en público y en privado. Hacerlo en privado indica la sinceridad de una 
persona hacia Allah, el Exaltado, es decir, que sólo realizan obras 
rectas por Su causa. Éste es aquel que recuerda firmemente que, sin 
importar dónde se encuentren, Allah, el Altísimo, observa 


constantemente los aspectos internos y externos de su ser. Si uno 
persiste en esta creencia, adoptará la excelencia de la fe, que se 
menciona en un hadiz que se encuentra en Sahih Muslim, número 99. 
Significa que actúan, como realizar la oración, como si pudieran 
observar a Allah, el Exaltado, observándolos. . Esta actitud fomenta las 
obras de justicia y previene los pecados. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 2736, el Santo 
Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que 
quien conozca los noventa y nueve nombres de Allah, el Exaltado, 
entrará al Paraíso. 


Conocer no se refiere sólo a memorizarlos. En realidad significa 
estudiarlos y actuar en consecuencia de acuerdo con el estatus y el 
potencial de cada uno. Por ejemplo, Allah, el Altísimo, es el Más 
Misericordioso según Su estatus infinito. Este atributo significa que 
Allah, Todopoderoso, otorga innumerables favores a la creación y 
siempre es extremadamente amable con ella. Esta misma característica 
ha sido atribuida a otros, como el Santo Profeta Muhammad (la paz y 
las bendiciones sean con él). Capítulo 9 En Tawbah, versículo 128: 


“Ciertamente ha llegado a vosotros un Mensajero de entre vosotros. Le 
es doloroso lo que padecéis; [él está] preocupado por vosotros [es decir, 
por vuestra guía] y es bondadoso y misericordioso con los creyentes”. 


Cuando se usa en referencia a la creación, misericordioso significa 
bondadoso y compasivo. De manera similar, Allah, el Exaltado, es 
Indulgente según Su estatus infinito. Y adoptar este atributo perdonando 
a los demás, por la causa de Allah, Todopoderoso, es algo que se ha 
fomentado en el Islam. Capítulo 24 An Nur, versículo 22: 


“...y que perdonen y pasen por alto. ¿No os gustaría que Allah os 
perdone?...” 


Por lo tanto, los musulmanes pueden adoptar los atributos divinos de 
Allah, el Exaltado, de acuerdo con su estatus y potencial. 


Por lo tanto, los musulmanes primero deben comprender el significado 
de los atributos y nombres divinos y luego adoptar el significado de los 
nombres en su carácter a través de la acción, hasta que se arraiguen 
firmemente en su corazón espiritual para que puedan alcanzar un 
carácter noble. Este noble carácter garantizará que utilicen las 
bendiciones que se les han concedido de manera que agraden a Allah, 
el Exaltado, como se describe en las enseñanzas del Sagrado Corán y 
las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él. Esto conduce a la paz y al éxito en ambos 
mundos. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente 
le daremos su recompensa fen el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de 
lo que solía hacer. ". 
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En un largo hadiz divino encontrado en Sahih Bukhari, número 7405, 
Allah, el Exaltado, advierte que está con cualquiera que lo recuerde. 


Con el aumento de los problemas y trastornos mentales, como la 
depresión, es vital que los musulmanes comprendan la importancia de 
esta declaración. Existe una pequeña posibilidad de que una persona 
experimente un problema mental cuando está constantemente rodeada 
y ayudada por alguien que realmente la ama. Si esto es cierto para una 
persona, sin duda es más apropiado para Allah, el Altísimo, quien ha 
prometido estar con quien Le recuerde. Actuar únicamente sobre la 
base de esta declaración eliminaría los problemas mentales, como la 
depresión. Es la razón por la cual estar aislado de los demás o estar 
entre otros no afectó el estado mental de los justos predecesores, ya 
que siempre estaban en compañía de Allah, el Exaltado. Es obvio que 
cuando uno obtiene la compañía de Allah, el Exaltado, superará todos 
los obstáculos y dificultades con éxito hasta alcanzar Su proximidad en 
el más allá. 


Además, por Su infinita misericordia Allah, Altísimo, no ha restringido 
esta declaración de ninguna manera. Por ejemplo, Él no declaró que 
estaba sólo con los justos o con aquellos que realizan buenas obras 
específicas. De hecho, abarcó a todos los musulmanes 
independientemente de la fuerza de su fe o de cuántos pecados hayan 
cometido. Por lo tanto, un musulmán nunca debe perder la esperanza 
en la misericordia de Allah, Todopoderoso. Pero es importante tener en 
cuenta la condición mencionada en este hadiz, es decir, recordar a 
Allah, el Exaltado. Este recuerdo incluye corregir la propia intención de 


modo que sólo actúe para complacer a Allah, el Exaltado, y por lo tanto 
no espere ni anhele ninguna gratitud de la gente. El recuerdo con la 
lengua implica hablar lo que es bueno o permanecer en silencio. Y el 
nivel más alto de recuerdo es usar las bendiciones que uno ha recibido 
de maneras que agraden a Allah, el Exaltado, como se describe en el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y 
las bendiciones sean con él). Éste es el verdadero recuerdo de Allah, el 
Altísimo. Quien se comporte de esa manera será bendecido con la 
compañía y el apoyo de Allah, Exaltado. 


En pocas palabras, cuanto más obedezcamos y recordemos a Allah, el 
Exaltado, más recibiremos Su compañía. Lo que uno da es lo que 
recibirá. 


Lo siguiente que se menciona en el hadiz principal que se analiza es 
que quien recuerde a Allah, el Exaltado, en privado, será recordado por 
Él en privado. Y quien recuerde a Allah, el Altísimo, en un sentido 
público, en una reunión, será recordado por Allah, el Altísimo, en un 
sentido mejor, en reunión, entre los ángeles celestiales. 


Este, como muchos otros ejemplos que se encuentran en el Sagrado 
Corán y los hadices del Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, indica una enseñanza básica del Islam, a 
saber, lo que uno da es lo que recibirá. Otro ejemplo que confirma este 
hadiz se encuentra en el capítulo 2 de Al Bagarah, versículo 152: 


“Así que acuérdate de Mí; Te recordaré...” 


Un hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 1924, advierte que 
quien muestra misericordia a la creación recibirá misericordia del 
Creador. En términos generales, en este mundo material la persona 
recibe las cosas según sus esfuerzos. Sin embargo, extrañamente 
algunos esperan obtener los altos rangos del Paraíso sin ningún 
esfuerzo. Estas enseñanzas muestran claramente que un musulmán 
recibirá bendiciones y misericordia en función de sus esfuerzos. Cuanto 
más obedientes sean a Allah, el Altísimo, como se describió 
anteriormente, más recibirán a cambio. No hay duda de que Allah, 
Exaltado, puede dar lo que quiera a quien quiera, independientemente 
de cuánto o poco se esfuercen en Su obediencia, pero Allah, Exaltado, 
ha establecido un sistema que debe seguirse, es decir, esforzarse en 
Su obediencia para obtener más bendiciones y misericordia. Por lo 
tanto, cada musulmán debe reflexionar y decidir cuánta misericordia y 
bendiciones de Allah, el Altísimo, desea y luego esforzarse en la 
obediencia de Allah, el Altísimo, en consecuencia. 


Esta realidad se describe claramente en la parte final de este Hadiz, 
donde Allah, Exaltado, indica que cuanto más uno se esfuerce por 
lograr Su proximidad, a través de Su sincera obediencia, más de Su 
misericordia recibirá. 
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En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6412, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
hay dos bendiciones que las personas a menudo no aprecian hasta que 
las pierden: la buena salud y el tiempo libre. 


La buena salud es una bendición especial ya que le permite a la 
persona aprovechar otras bendiciones relacionadas con el mundo y la 
religión. Una de las sabidurías detrás de las enfermedades menores es 
que deberían inspirar al musulmán a estar agradecido por la buena 
salud. La verdadera gratitud es cuando uno usa las bendiciones que 
posee, en este caso la buena salud, de la manera correcta como lo 
prescribe el Islam. Uno debe observar a aquellos que han perdido su 
buena salud ya sea por enfermedad o por envejecimiento y, por lo tanto, 
hacer uso de la buena salud que poseen esforzándose por lograr éxito 
en los asuntos mundanos y religiosos, dando prioridad a la religión 
sobre el mundo material. Por ejemplo, uno debe aprovechar su buena 
salud para viajar a las mezquitas a fin de ofrecer sus oraciones con la 
congregación antes de que llegue el momento en que desee hacerlo 
pero no posea la fuerza física para hacerlo. Deben guardar ayunos 
voluntarios, especialmente durante los cortos días de invierno, antes de 
perder su buena salud. Deben esforzarse por ofrecer la oración 
nocturna voluntaria con regularidad, ya que es la mejor oración 
voluntaria según un Hadiz encontrado en Sunan An Nasai, número 
1614. 


Lo sorprendente de utilizar la salud correctamente es que cuando 
eventualmente la pierdan, Allah, Todopoderoso, continuará 


otorgándoles la misma recompensa que solían recibir cuando hacían 
buenas obras durante su buena salud. Esto ha sido aconsejado en un 
Hadiz encontrado en Adab Al Mufrad del Imam Bukhari, número 500. 
Pero aquellos que viven en negligencia no aprovecharán su buena 
salud y, por lo tanto, no recibirán recompensa alguna durante su buena 
salud o cuando caigan enfermos. 


Un aspecto de apreciar y mostrar verdadera gratitud por la buena salud 
es ayudar a quienes la han perdido según sus medios, como ayuda 
emocional o financiera. Es importante reflexionar periódicamente sobre 
los enfermos, ya que esto inspirará a uno a utilizar correctamente su 
buena salud. 


Finalmente, aquellos que utilicen correctamente su buena salud serán 
apoyados por Allah, Altísimo, durante sus períodos de enfermedad. 
Mientras que aquellos que no lo hacen, no recibirán este apoyo y, por lo 
tanto, se impacientarán ante la enfermedad. Esta actitud negativa sólo 
les causará más problemas y les hará perder muchas recompensas. 


Todo lo que hay en este material se puede comprar, incluso por medios 
ilegales, excepto el tiempo. Es la única bendición que no regresa 
después de dejar a la persona. Aunque nadie niega esta realidad, 
independientemente de su fe, muchos musulmanes no aprecian ni 
aprovechan bien el tiempo que se les ha concedido. Muchos han 
adoptado la mentalidad de que mañana se prepararán para el más allá. 
Pero a medida que pasa cada día, este mañana se va retrasando hasta 
que, en muchos casos, este mañana nunca llega. Y sólo se dan cuenta 
de ello mañana, cuando ya es demasiado tarde, es decir, en el 
momento de su muerte. Aquellos que tienen la suerte de alcanzar esto 


mañana durante sus vidas pueden habitar las Mezquitas cuando lleguen 
a una edad avanzada, pero como han dedicado tanto tiempo y energía 
al mundo material, sus cuerpos aún pueden estar en las Mezquitas, sus 
corazones y lenguas todavía están absortos. en el mundo material. Esto 
es obvio para quienes asisten regularmente a las mezquitas. Es poco 
probable que estos musulmanes aprendan y actúen según las 
enseñanzas islámicas debido a su edad avanzada y sus mentalidades 
mundanas. Por lo tanto, pueden asistir a las mezquitas y seguir 
haciendo mal uso de las bendiciones que se les han concedido. 


Además, con el paso del tiempo, en la mayoría de los casos, las 
responsabilidades no hacen más que aumentar, como el matrimonio y la 
crianza de los hijos. Así que retrasar la preparación para el más allá 
hasta que uno sea supuestamente más libre es simplemente una 
tontería. El Islam no enseña a los musulmanes a abandonar el mundo 
pero sí los anima a hacer un uso correcto de su tiempo, tomando del 
mundo material lo suficiente para cumplir con sus necesidades y 
responsabilidades sin extravagancias ni desperdicios y luego dedicar el 
resto de sus esfuerzos a preparándose para el más allá permanente. 
Deben minimizar el uso de su tiempo en cosas vanas y pecaminosas, 
cosas que no los beneficiarán en este mundo ni en el próximo, y dedicar 
más tiempo y recursos a aquellas cosas que los beneficiarán en ambos 
mundos. Así es como uno utiliza su tiempo correctamente. ¿Cuántos 
musulmanes pueden decir honestamente que dedican la mayor parte de 
sus esfuerzos a prepararse para el más allá eterno en lugar de 
embellecer su mundo temporal? 


Fortaleciendo la fe - 43 


En un largo hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2616, el 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) 
describió algunas acciones importantes que los musulmanes deben 
esforzarse por realizar. El Santo Profeta (la paz y las bendiciones sean 
con él) describió el ayuno como un escudo. En otro hadiz encontrado en 
Sunan lbn Majah, número 1639, explica esto con más detalle 
advirtiendo que el ayuno es un escudo contra el fuego, tal como un 
escudo protege a una persona en una pelea. 


Esto podría significar que el ayuno es una protección contra el fuego de 
las dificultades que uno enfrenta en este mundo y el fuego del infierno 
que encontrará en el próximo. Además, el ayuno es un escudo contra la 
desobediencia a Allah, el Altísimo, ya que el Sagrado Corán ha 
declarado que el ayuno es un medio para obtener la justicia y un 
aspecto de esto es abstenerse de desobediencia a Allah, el Altísimo. 
Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 183: 


“Oh vosotros que habéis creído, se os ha decretado el ayuno, como fue 
decretado a aquellos que os precedieron, para que seáis justos”. 


Pero es importante señalar que el ayuno actúa como un escudo siempre 
y cuando uno no dañe su ayuno con malas palabras o acciones. Esto ha 
sido indicado en un Hadith encontrado en Sunan An Nasai, número 
2235. Es por eso que el Santo Profeta Muhammad, la paz y las 


bendiciones sean con él, ha advertido a la persona que ayuna que no se 
comporte indecentemente ni pelee con otros en un Hadith encontrado 
en Sahih. Bujari, número 1894. 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
advirtió en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 707, que 
Allah, Exaltado, no desea que uno deje de comer y beber si no se 
abstiene de hablar mal. y acciones. Este comportamiento contradice 
claramente el objetivo del ayuno. En realidad, un ayuno debería afectar 
a todos los órganos del cuerpo, no sólo al estómago, protegiéndolos de 
los pecados. 


Por lo tanto, un musulmán debe cumplir todas las etiquetas y 
condiciones de un ayuno cumpliendo con sus deberes y absteniéndose 
de pecados para poder implementar este comportamiento durante todo 
el año, incluso cuando no esté ayunando. Este es un verdadero ayuno 
que conduce a la piedad y a la protección de las dificultades de este 
mundo y del fuego del infierno en el próximo. 


Lo siguiente que se menciona en el Hadiz principal destaca la 
importancia de la oración nocturna voluntaria. Este Hadiz indica que 
borra los pecados tal como lo hace la caridad. 


La oración nocturna voluntaria tiene innumerables virtudes por ejemplo, 
un Hadith encontrado en Sunan An Nasai, número 1614, declara que es 
la mejor oración voluntaria. La noche es cuando Allah, Altísimo, 
desciende a los Cielos de este mundo, según Su infinita dignidad, e 


invita a las personas a Su perdón y misericordia. Esto se confirma en un 
Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6321. 


Nadie tendrá un rango más alto en el Día del Juicio o en el Paraíso que 
el Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), y 
este rango ha estado directamente relacionado con la oración nocturna. 
Esto muestra que aquellos que establezcan la oración voluntaria 
nocturna serán bendecidos con los rangos más altos en ambos mundos. 
Capítulo 17 Al Isra, versículo 79: 


“Y desde [parte de] la noche, reza con ella [es decir, recitación del 
Corán ] como [adoración] adicional para ti; se espera que tu Señor te 
resucite a una estación alabada”. 


Todos los musulmanes desean que sus súplicas sean respondidas y 
sus necesidades satisfechas. Por lo tanto, deben esforzarse por ofrecer 
la oración nocturna voluntaria, tal como el Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él) aconsejó en un hadiz encontrado en 
Sahih Muslim, número 1770, que hay una hora especial en cada noche 
en la que se realizan buenas súplicas. siempre respondido. 


Establecer la oración nocturna es una excelente manera de evitar 
cometer pecados, ya que ayuda a evitar reuniones sociales inútiles y 
también protege de muchas enfermedades físicas. Esto ha sido 
advertido en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3549. 


Uno debe prepararse para la oración nocturna no comiendo ni bebiendo 
en exceso, especialmente antes de acostarse, ya que induce a la 
pereza. No hay que cansarse innecesariamente durante el día. Una 
siesta corta durante el día puede ayudar con esto. Finalmente, uno debe 
esforzarse por obedecer a Allah, el Altísimo, cumpliendo Sus órdenes, 
absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino con 
paciencia de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad 
(la paz y las bendiciones sean con él), ya que a los obedientes les 
resulta más fácil. ofrecer la oración nocturna voluntaria. 


Otra cosa mencionada en el hadiz principal que se analiza es que el 
pilar central del Islam es el establecimiento de las oraciones 
obligatorias. 


Establecer las oraciones obligatorias significa cumplir correctamente 
con todas sus etiquetas y condiciones, como ofrecerlas a tiempo. Es el 
deber obligatorio más importante de todo musulmán y sin él el éxito en 
este mundo o en el próximo es prácticamente inalcanzable. Esto ha 
quedado claro en muchos versos y hadices del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, como el que se 
encuentra en Jami At Tirmidhi, número 2618. Advierte claramente que 
establecer las oraciones separa la creencia de la incredulidad. Aquellos 
que no logran establecer las oraciones corren el riesgo de dejar este 
mundo sin su fe, que es la mayor pérdida. Como Allah, Todopoderoso, 
no carga a una persona más allá de sus límites, ningún musulmán tiene 
excusa para no realizar sus oraciones. Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 
286: 


“Allah no cobra a un alma excepto [lo que esté dentro de] su 
capacidad...” 


No establecer las oraciones obligatorias mientras se pretende hacer lo 
mejor que uno pueda contradice esta verdad. Y no hay duda de que el 
Sagrado Corán es la verdad. 


Como las oraciones obligatorias son el pilar central del Islam, esto 
indica que si uno no las establece, su casa del Islam colapsará, 
independientemente de otras buenas obras que haga. Las oraciones 
obligatorias no pueden ser sustituidas por ningún otro acto o creencia 
interna. De hecho, las oraciones obligatorias son la prueba práctica más 
importante de la creencia interna. Sin esta prueba práctica es poco 
probable que uno obtenga éxito en este mundo o en el próximo. 
Capítulo 20 Taha, versículo 14: 


”...Establezcan oración por Mi memoria." 


Y capítulo 20 Taha, versos 124-126: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida 
deprimida [es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] 
ciego en el Día de la Resurrección". Él dirá: "Señor mío, ¿por qué me 
has levantado ciego cuando [una vez] veía?" [Allah] dirá: "Así vinieron a 


vosotros Nuestros signos y los olvidaste [es decir, los ignoraste]; y así 
serás olvidado en este Día". 


Fortaleciendo la fe - 44 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre el 
versículo del Sagrado Corán que se encuentra en el capítulo 47 de 
Muhammaad, versículo 7 : 


“Oh vosotros que habéis creído, si soportáis a Allah, Él os sostendrá y 
plantará firmemente vuestros pies”. 


Este versículo significa que si uno ayuda al Islam, Allah, el Altísimo, lo 
ayudará en ambos mundos. Es extraño cómo innumerables personas 
desean la ayuda de Allah, el Altísimo, pero no cumplen la primera parte de 
este versículo mediante la obediencia sincera a Allah, el Altísimo, 
cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y 
enfrentando el destino con paciencia. . La excusa que da la mayoría de la 
gente es que no tienen tiempo para realizar obras de justicia. Desean la 
ayuda de Allah, el Altísimo, pero no tienen tiempo para hacer las cosas 
que Le agradan. ¿Esto tiene sentido? Aquellos que no cumplen con los 
deberes obligatorios y luego esperan la ayuda de Allah, Todopoderoso, en 
el momento de necesidad son bastante tontos. Y aquellos que cumplen 
con los deberes obligatorios pero se niegan a ir más allá de ellos 
encontrarán que la ayuda que reciben es limitada. Cómo se comporta uno 
es cómo lo tratan. Cuanto más tiempo y energía dediquen a Allah, 
Altísimo, más apoyo recibirán. Es realmente así de simple. 


Un musulmán necesita entender que la mayoría de los deberes 
obligatorios, como las cinco oraciones diarias, sólo requieren una pequeña 
cantidad de tiempo en el día. Un musulmán no puede esperar dedicar 
apenas una hora al día a ofrecer las oraciones obligatorias y luego 
descuidar a Allah, el Exaltado, durante el resto del día y seguir esperando 
Su apoyo continuo a través de todas las dificultades. A una persona no le 
agradaría un amigo que la tratara de esa manera. ¿Cómo entonces se 
puede tratar así a Allah, el Altísimo, el Señor de los mundos? 


Algunos sólo dedican tiempo extra a complacer a Allah, el Altísimo, cuando 
se encuentran con un problema mundano y luego le exigen que lo arregle 
como si le hubieran hecho a Allah, el Altísimo, un favor al realizar buenas 
obras voluntarias. Esta mentalidad tonta contradice claramente el servicio 
a Allah, el Altísimo. Es sorprendente cómo este tipo de persona encuentra 
tiempo para realizar todas sus otras actividades de ocio, como pasar 
tiempo con familiares y amigos, mirar televisión y asistir a funciones 
sociales, pero no encuentra tiempo para dedicarlo a complacer a Allah, el 
Exaltado. Parece que no encuentran tiempo para recitar y adoptar las 
enseñanzas del Sagrado Corán. No parecen encontrar tiempo para 
estudiar y actuar según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él). Estas personas de alguna manera 
encuentran riqueza para gastar en lujos innecesarios, pero parecen no 
encontrar riqueza para donar en caridad voluntaria. 


Es importante entender que un musulmán será tratado según su 
comportamiento. Es decir, si un musulmán dedica más tiempo a complacer 
a Allah, el Exaltado, encontrará el apoyo que necesita para superar todas 
las dificultades de forma segura. Pero si no cumplen con los deberes 


obligatorios o sólo los cumplen sin dedicar ningún otro tiempo a complacer 
a Allah, el Altísimo, entonces encontrarán una respuesta similar de Allah, 
el Altísimo. En pocas palabras, cuanto más uno da, más recibirá. Si uno no 
da mucho no debe esperar mucho a cambio. 


Fortaleciendo la fe - 45 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre los 
Compañeros del Santo Profeta Muhammad (que Allah esté complacido 
con ellos) y qué los convirtió en el mejor grupo jamás creado después de 
los Santos Profetas (la paz sea con ellos). El hecho de que observaran 
físicamente al Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él) durante su vida es definitivamente un factor. Pero cualquiera que 
conozca su vida y sus buenas obras comprende que su superioridad se 
debe a algo más que a esta gran y única acción. 


Una de las razones principales de su superioridad se muestra en un Hadiz 
que involucra al Compañero Abdullah Bin Umar, que Allah esté complacido 
con él, que se encuentra en Sahih Muslim, número 6515. lbn Umar, que 
Allah esté complacido con él, una vez estaba cabalgando. en su transporte 
en el desierto cuando se encontró con un beduino. lon Umar, que Allah 
esté complacido con él, saludó al beduino, le colocó su turbante en la 
cabeza e insistió en que viajara en su vehículo. A lbn Umar, que Allah esté 
complacido con él, le dijeron que el saludo que le dio a los beduinos era 
más que suficiente, ya que los beduinos se habrían sentido muy 
complacidos por el hecho de que el gran Compañero del Santo Profeta 
Muhammad, que Allah esté complacido con él. , lo saludó. Sin embargo, 
lon Umar, que Allah esté complacido con él, fue mucho más allá y mostró 
un gran respeto a los beduinos. lbn Umar, que Allah esté complacido con 
él, respondió que solo hizo esto porque el Santo Profeta (la paz y las 
bendiciones sean con él) una vez aconsejó que una de las mejores 
maneras en que una persona puede honrar a sus padres es mostrando 
amor y respeto hacia ellos. familiares y amigos de los padres. lbn Umar, 
que Allah esté complacido con él, añadió que el padre del beduino era 


amigo de su padre, el Comendador de los Creyentes, Umar Bin Khataab, 
que Allah esté complacido con él. 


Este incidente indica la superioridad de los Compañeros, que Allah esté 
complacido con ellos. Se sometieron completamente a las enseñanzas del 
Islam. No sólo cumplieron con los deberes obligatorios y evitaron todos los 
pecados, sino que cumplieron completamente todos los actos que les 
fueron recomendados en el mayor grado posible. Su sumisión les hizo 
dejar de lado sus propios deseos y actuar sólo para complacer a Allah, el 
Altísimo. lbn Umar, que Allah esté complacido con él, podría haber 
ignorado fácilmente a los beduinos ya que ninguna de las acciones que 
realizó era obligatoria; sin embargo, a diferencia de muchos musulmanes 
que usarían esta excusa, se sometió completamente a las enseñanzas del 
Islam y actuó como lo hizo. . 


Es la falta de sumisión a las enseñanzas del Islam lo que ha debilitado la 
fe de los musulmanes. Algunos sólo cumplen los deberes obligatorios y se 
alejan de otras obras justas, como la caridad voluntaria, que contradicen 
sus deseos al afirmar que las acciones no son obligatorias. Todos los 
musulmanes desean terminar con el Santo Profeta Muhammad (la paz y 
las bendiciones sean con él) y sus Compañeros, que Allah esté 
complacido con ellos, en el más allá. Pero ¿cómo es posible esto si no 
siguen su camino o camino? Si un musulmán sigue un camino distinto al 
suyo, ¿cómo puede terminar con ellos? Para acabar con ellos hay que 
seguir su camino. Pero esto sólo es posible si uno se somete 
completamente a las enseñanzas del Islam como lo hicieron ellos, en lugar 
de escoger las acciones que se ajusten a sus deseos. 


Fortaleciendo la fe - 46 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre el 
siguiente versículo del Sagrado Corán: Capítulo 41 Fussilat, versículo 53: 


“Les mostraremos Nuestros signos en los horizontes y dentro de ellos 
mismos hasta que les resulte claro que es la verdad...” 


Todos los musulmanes tienen fe en el Islam pero la fuerza de su fe varía 
de persona a persona. Por ejemplo, no es lo mismo quien sigue las 
enseñanzas del Islam porque su familia se lo indicó que quien cree en 
ellas a través de evidencia. Una persona que ha oído hablar de algo no 
creerá en ello de la misma manera que el que lo ha presenciado con sus 
propios ojos. 


Como lo confirma un hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 224, 
adquirir conocimientos útiles es un deber de todos los musulmanes. Una 
de las razones de esto es que es la mejor manera en que un musulmán 
puede fortalecer su fe en el Islam. Es importante perseguir esto, ya que 
cuanto más fuerte sea la certeza de la fe, mayores serán las posibilidades 
de permanecer firmes en el camino correcto, especialmente cuando se 
enfrenten dificultades. Además, tener certeza de fe ha sido descrito como 
una de las mejores cosas que uno puede poseer en un Hadith encontrado 
en Sunan lbn Majah, número 3849. Este conocimiento debe obtenerse 


estudiando el Sagrado Corán y el Hadith del Santo Profeta Muhammad. 
paz y bendiciones sean con él, a través de una fuente confiable. 


Allah, Altísimo, no sólo declaró una verdad en el Sagrado Corán, sino que 
también proporcionó evidencia de ello a través de ejemplos. No sólo 
ejemplos que se encuentran en las naciones pasadas sino ejemplos que 
se han colocado en la propia vida de uno. Por ejemplo, en el Sagrado 
Corán Allah, el Exaltado, advierte que a veces una persona ama una cosa 
a pesar de que le causará problemas si la obtiene. De manera similar, 
pueden odiar algo que encierra muchos beneficios ocultos para ellos. 
Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 216: 


*...Pero tal vez odies algo y te haga bien; y tal vez amas algo y es malo 
para ti. Y Allah sabe, mientras que vosotros no lo sabéis”. 


Hay muchos ejemplos de esta verdad en la historia, como el Pacto de 
Hudaiba. Algunos musulmanes creían que este pacto, que se hizo con los 
no musulmanes de La Meca, favorecería completamente a este último 
grupo. Sin embargo, la historia muestra claramente que favoreció al Islam 
y a los musulmanes. Este evento se analiza en los hadices que se 
encuentran en Sahih Bukhari, números 2731 y 2732. 


Si uno reflexiona sobre su propia vida encontrará muchos ejemplos en los 
que creía que algo era bueno cuando en realidad era malo para ellos y 


viceversa. Estos ejemplos prueban la autenticidad de este versículo y 
ayudan a fortalecer la fe. 


Otro ejemplo lo encontramos en el capítulo 79 An Naziat, versículo 46: 


“El día que lo vean (el Día del Juicio) será como si no hubieran 
permanecido [en el mundo] sino una tarde o una mañana del mismo”. 


Si uno pasa las páginas de la historia, observará claramente cómo 
surgieron y desaparecieron los grandes imperios. Pero cuando se fueron, 
fallecieron como si estuvieran sólo por un momento en la Tierra. Todos 
menos algunos de sus signos se han desvanecido como si nunca hubieran 
estado presentes en la Tierra en primer lugar. De manera similar, cuando 
uno reflexiona sobre su propia vida, se dará cuenta de que no importa la 
edad que tenga y no importa cuán lentos hayan sido ciertos días en 
general, su vida hasta ahora ha pasado en un instante. Comprender la 
veracidad de este versículo fortalece la certeza de la fe y esto los inspira a 
prepararse para el más allá antes de que se acabe el tiempo. 


El Sagrado Corán y el Hadiz del Santo Profeta Muhammad, que la paz y 
las bendiciones sean con él, están llenos de ejemplos de este tipo. Por lo 
tanto, uno debe esforzarse por aprender y actuar de acuerdo con estas 
enseñanzas divinas para que adopten la certeza de la fe. Quien lo logre no 


se dejará sacudir por ninguna dificultad que enfrente y permanecerá firme 
en el camino que conduce a las puertas del Paraíso. 


Fortaleciendo la fe - 47 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Hay muchos musulmanes que 
desean cosas lícitas, como un niño, y en lugar de contentarse con lo que 
Allah, el Exaltado, eligió para ellos, persiguen sus deseos de maneras 
lícitas, como ejercicios espirituales basados en el Sagrado Corán y las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean 
con él, lo cual obviamente está permitido en el Islam. Sin embargo, 
después de todo este esfuerzo y estrés, no comprenden ni actúan de 
acuerdo con una enseñanza simple pero profunda del Islam que los 
ayudaría en su búsqueda. De hecho, a menudo actúan de determinadas 
maneras, lo que sólo reduce las posibilidades de que se cumpla su 
petición. Por ejemplo, un musulmán no necesita ser un erudito para 
comprender que es menos probable que obtenga lo que desea si se le 
quita la misericordia de Allah, Todopoderoso. Por ejemplo, esto puede 
ocurrir cuando uno miente para hacer reír a los demás. De hecho, esta 
persona ha sido maldecida tres veces en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 2315. Una maldición resulta en la eliminación de la 
misericordia de Allah, el Exaltado. Algunos de estos musulmanes que 
desean desesperadamente cosas de Allah, el Exaltado, también calumnian 
y calumnian a otros. Esto también conduce a la eliminación de la 
misericordia de Allah, Todopoderoso. Capítulo 104 Al Humazah, versículo 
1: 


“¡Ay de todo calumniador y calumniador!”. 


Hay muchos otros ejemplos que conducen a la eliminación de la 
misericordia de Allah, Todopoderoso, lo que a su vez reduce 
drásticamente las posibilidades de que se cumpla la petición. Por lo tanto, 
los musulmanes deben actuar según este importante principio buscando y 
actuando según el conocimiento antes de buscar otros medios, como los 
ejercicios espirituales, para satisfacer sus deseos legítimos, ya que estas 
cosas no les ayudarán a cumplir sus peticiones hasta que corrijan su 
comportamiento. 


Fortaleciendo la fe - 48 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre un 
arma poderosa y una trampa del Diablo que puede afectar a todos los 
musulmanes independientemente de la fuerza de su fe. El Diablo trata de 
convencer a los musulmanes de que siempre observen a aquellos que son 
peores que ellos en comportamiento para justificar su falta de esfuerzo en 
la obediencia a Allah, el Altísimo, y en mejorar su carácter y 
comportamiento. Por ejemplo, un musulmán que ofrece sus oraciones 
obligatorias de vez en cuando observará a alguien que no reza en absoluto 
para sentirse mejor. Un ladrón mirará a un asesino y se convencerá de que 
robar no es tan malo. Los ejemplos son infinitos. Es muy extraño cómo 
estos musulmanes observan tan fácilmente a aquellos que parecen peores 
que ellos para justificar su falta de esfuerzo en obedecer a Allah, el 
Altísimo, pero estas mismas personas no observan a aquellos que están 
en peor posición que ellos cuando enfrentan dificultades. Por ejemplo, la 
persona que sufre de dolor de espalda no observará a la que tiene una 
discapacidad física para evitar que se queje. Esta actitud ha sido 
específicamente aconsejada por el Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, 
número 2513. 


Además, si observar a aquellos que parecen peor en su comportamiento 
no nos salva del castigo en un tribunal mundano, como un ladrón que es 
indultado por un juez porque hay muchos asesinos en el mundo, ¿cómo 
podemos imaginar que esta excusa se mantenga? en la corte de Allah, el 
Exaltado? 


Por lo tanto, los musulmanes deben evitar esta trampa del Diablo 
observando a aquellos que parecen mejores que ellos para que se sientan 
inspirados a mejorar su carácter y comportamiento progresivamente para 
complacer a Allah, el Exaltado. Esto es lo que Allah, Altísimo, exige, 
significado, no exige perfección. 


Fortaleciendo la fe - 49 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Los musulmanes a menudo se 
preguntan cómo pueden moldear su vida para que se ajuste a su fe en 
lugar de moldear su fe para que se ajuste a su vida mundana. Una de las 
formas de lograr esto es realizar siempre las oraciones obligatorias tan 
pronto como ocurran para las mujeres y ofrecer las oraciones obligatorias 
en las mezquitas para los hombres. Como establecer las oraciones es el 
pilar principal del Islam, como se aconseja en un Hadiz encontrado en 
Jami At Tirmidhi, número 2616, cuando uno las realiza como se describe, 
lo obliga a organizar sus actividades mundanas de manera que se ajusten 
a sus oraciones obligatorias. Mientras que, cuando uno ofrece sus 
oraciones obligatorias tarde o en casa en lugar de en la Mezquita, resulta 
fácil adaptar las oraciones obligatorias al horario mundano de uno, lo que a 
su vez hace que moldeen su fe en torno a su vida mundana. La actitud 
correcta también evitará que uno se entregue a actividades innecesarias y 
vanas, como visitar los centros comerciales innecesariamente, ya que esto 
a menudo impide que un musulmán ofrezca sus oraciones obligatorias a 
tiempo o en la mezquita. Evitar estas cosas y actividades innecesarias le 
permite a uno moldear su vida en torno a su religión. 


Además, como ofrecer las oraciones obligatorias a tiempo es uno de los 
actos más queridos por Allah, el Altísimo, según un hadiz encontrado en 
Sunan An Nasai, número 611, un musulmán debe adherirse a este hábito y 
no posponer la realización de sus oraciones obligatorias. sin una muy 
buena razón, lo cual ocurre muy raramente. Si uno desea moldear su vida 
en torno a su fe, entonces debe cumplir con sus oraciones obligatorias a 
tiempo tan pronto como sucedan, ya que las mujeres y los hombres deben 


realizarlas en la mezquita con la congregación. Esto asegurará que den 
prioridad a la preparación para el más allá sin distraerse por el exceso de 
este mundo material. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Los musulmanes a menudo 
tienen períodos en sus vidas en los que se esfuerzan aumentando la 
cantidad de adoración que realizan. Esto sucede a menudo en el mes 
sagrado del Ramadán, donde los musulmanes deciden cambiar sus vidas 
esforzándose mucho más de lo normal. El problema de hacer demasiado 
esfuerzo en un corto período de tiempo es que a menudo conduce a que 
uno se dé por vencido y regrese a la normalidad. En primer lugar, el Santo 
Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, advirtió a 
los musulmanes en un hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 43, que 
no se sobrecarguen y solo realicen acciones voluntarias que puedan 
realizar. Concluyó declarando que las acciones más amadas por Allah, 
Exaltado, son las que se realizan con regularidad, independientemente de 
su tamaño. Por lo tanto, los musulmanes deben seguir este consejo, ya 
que es más probable que mantengan su obediencia durante un período de 
tiempo más largo. 


En realidad, el momento importante no es el período en el que uno siente 
una euforia espiritual y hace un esfuerzo extra. El momento importante es 
cuando uno regresa a la normalidad, ya que los momentos espirituales 
rara vez duran. Los musulmanes deben asegurarse de que no importa 
cuánto regresen de una altura espiritual, deben continuar cumpliendo con 
sus deberes obligatorios. Luego deberían dedicar algo de tiempo a 
aprender y actuar según las tradiciones establecidas del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Cambiar paso a paso 
de esta manera es mucho mejor que hacer un esfuerzo adicional durante 
un corto período de tiempo y hay una mayor probabilidad de que uno 
mantenga su obediencia mejorada a Allah, el Altísimo, en el largo plazo si 


cambia gradualmente, paso a paso. . Nadie exige que los musulmanes se 
conviertan en santos de la noche a la mañana. Mejorar lleva tiempo, pero 
esto significa que uno no debe quedarse quieto y tomar medidas pequeñas 
pero regulares para mejorar su obediencia a Allah, el Altísimo, cumpliendo 
Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino 
con paciencia. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Es importante entender que no 
importa cuánto conocimiento religioso uno obtenga o cuánta adoración y 
actos de justicia realice, nunca estará a salvo de los ataques y trampas del 
Diablo. Esto se debe a que el Diablo ataca a cada persona según la 
cantidad de conocimiento que posee y la cantidad de obras justas que 
realiza. Por ejemplo, intentará convencer al musulmán que es estricto al 
ofrecer sus oraciones obligatorias de que no las ofrezca en congregación 
en la Mezquita o convenciéndolos de que retrasen sus oraciones 
obligatorias más allá de la hora de inicio, ya que sabe que no podrá 
convencer. a abandonar por completo las oraciones obligatorias. Mientras 
que, con respecto al musulmán que está luchando por establecer sus 
oraciones obligatorias, intentará convencerlos de que son demasiado 
difíciles de establecer, por lo que sólo deben ofrecerlas cuando sean 
completamente libres. Trata de convencer a aquellos que realizan muchas 
acciones rectas voluntarias de que no obtengan ni actúen según el 
conocimiento islámico con el fin de mejorar su carácter para que continúen 
destruyendo sus buenas acciones a través de malas características como 
la mentira y la calumnia. 


El Diablo tiene como objetivo impedir que una persona alcance un nivel 
superior si no puede convencerla de bajar de rango mediante la 
desobediencia a Allah, el Exaltado. Por lo tanto, los musulmanes siempre 
deben estar en guardia contra sus ataques y trampas, esforzándose 
persistentemente por aumentar de rango, mejorar su carácter y evitar 
actos de desobediencia, todo lo cual se logra adquiriendo conocimiento 
islámico y actuando según él. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Aunque el número de 
musulmanes ha aumentado con el tiempo, es obvio que la fuerza de los 
musulmanes sólo ha disminuido. Cada musulmán, independientemente de 
la fuerza de su fe, cree en la autenticidad del Sagrado Corán, ya que dudar 
de ello les haría perder la fe. En el siguiente verso, Allah, Exaltado, ha 
dado la clave para obtener la superioridad y el éxito que eliminarían la 
debilidad y el dolor que los musulmanes están experimentando en todo el 
mundo. Capítulo 3 Alee Imran, versículo 139: 


“ Así que no os debilitéis ni os entristezcáis, y seréis superiores si sois 
[verdaderos] creyentes”. 


Allah, Todopoderoso, ha dejado claro que los musulmanes sólo necesitan 
convertirse en verdaderos creyentes para lograr esta superioridad y éxito 
en ambos mundos. La verdadera creencia implica cumplir los mandatos de 
Allah, el Altísimo, abstenerse de Sus prohibiciones y afrontar el destino con 
paciencia según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). Esto incluye los deberes hacia Allah, el Exaltado, 
y aquellos hacia las personas, como amar a los demás lo que uno ama a sí 
mismo, como se aconseja en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, 
número 2515. Esto requiere que uno aprenda y actúe de acuerdo con el 
Islam. enseñanzas. A través de esta actitud se concedió el éxito y la 
superioridad a los Compañeros, que Allah esté complacido con ellos. Y si 
los musulmanes desean lograrlo, entonces deben volver a esta actitud 


correctamente guiada. Como los musulmanes creen en el Sagrado Corán, 
deben comprender esta sencilla enseñanza y actuar en consecuencia. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Desafortunadamente, algunos 
musulmanes han adoptado una característica débil que sólo les impide 
mejorar. Es decir, comparan su situación y circunstancias con las de otros 
que enfrentan circunstancias más fáciles y usan esto como excusa para no 
aumentar su obediencia a Allah, el Altísimo, cumpliendo Sus órdenes, 
absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino con paciencia 
de acuerdo con el tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él. Por ejemplo, una persona que trabaja a tiempo 
completo excusa su falta de esfuerzo en la obediencia a Allah, el Altísimo, 
comparándose con alguien que trabaja a tiempo parcial y simplemente 
afirma que le resulta más fácil aumentar su obediencia a Allah, el Altísimo. 
ya que tienen más tiempo libre. O un musulmán más pobre se aleja de dar 
cualquier forma de caridad observando a aquellos que poseen más 
riquezas y afirmando que la persona rica puede dar caridad más fácilmente 
que ellos. No comprenden que estas excusas pueden hacer que sus almas 
se sientan mejor, pero no les ayudan en este mundo ni en el próximo. 
Allah, Exaltado, no desea que la gente actúe según los medios de los 
demás. Sólo desea que la gente actúe en Su obediencia según sus 
propios medios. Por ejemplo, una persona que trabaja a tiempo completo 
puede dedicar todo el tiempo libre que tenga a la obediencia de Allah, 
Altísimo, incluso si es menos que alguien que trabaja a tiempo parcial. En 
este sentido, lo que hace el trabajador a tiempo parcial no tiene ningún 
efecto sobre el que trabaja a tiempo completo, por lo que usarlos como 
excusa para no esforzarse más es simplemente una excusa poco 
convincente. El musulmán pobre simplemente debe donar de acuerdo con 
sus medios, incluso si eso es mucho menos que la persona rica, ya que 
Allah, Exaltado, los juzgará por lo que hagan y no los juzgará según lo que 
hagan otros musulmanes. 


Los musulmanes deben abandonar estas excusas inútiles y simplemente 
obedecer a Allah, el Exaltado, según sus propios medios. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Si una persona fue contratada 
para un trabajo específico, como pintar una casa, es muy poco probable 
que reciba su salario si decide realizar otra tarea, como aspirar la casa. 
Aunque lo que decidieron hacer no es malo, como eligieron hacer un 
trabajo para el que no fueron contratados, sin duda disgustarán a su 
empleador. Esto es sencillo de entender y aceptar. De manera similar, a un 
musulmán se le ha ordenado cumplir las órdenes establecidas en el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammaao, la paz y las 
bendiciones sean con él, pero si deciden hacer otra cosa y descuidan este 
deber, independientemente de si la cosa deciden hacer es lícito, como 
perseguir los excesos de este mundo material más allá de sus 
necesidades, realizar acciones que son diferentes de las prescritas en las 
dos fuentes divinas o simplemente ilícitas; no deben esperar agradar a 
Allah, el Exaltado, como Ha dejado claro lo que deberían hacer los 
musulmanes. De la misma manera que un empleado que decide hacer 
algo diferente no debe esperar recibir su salario, ni tampoco un musulmán 
que decide esforzarse por algo distinto a lo que Allah, el Exaltado, le ha 
dicho que debe esforzarse. Los salarios en el caso del musulmán incluyen 
bendiciones, misericordia y el perdón de Allah, Todopoderoso, en ambos 
mundos. En pocas palabras, si un musulmán desea obtener estos salarios, 
debe hacer su trabajo y no ocuparse de otras cosas que contradicen su 
deber o que son diferentes de su deber. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Hay muchos musulmanes que 
dedican gran parte de su tiempo, esfuerzo y riqueza a cosas que no son 
obras justas ni pecados, es decir, cosas vanas. Las cosas vanas también 
pueden incluir adquirir cosas innecesarias, como embellecer el hogar más 
allá de sus necesidades. Aunque puedan tener razón al afirmar que no 
están cometiendo pecados, es importante comprender un hecho. Es decir, 
el tiempo es un regalo precioso de Allah, Altísimo, que no se puede ganar 
una vez que se parte. Todas las demás cosas se pueden adquirir, como la 
riqueza, todas las demás cosas excepto el tiempo. Entonces, cuando uno 
dedica su tiempo y otras bendiciones, como la riqueza, a cosas 
innecesarias y extra, es decir, cosas vanas, solo conducirá a un gran 
arrepentimiento en el Día del Juicio. Esto ocurrirá cuando observen la 
recompensa dada a quienes hicieron uso de su tiempo y realizaron obras 
de justicia. Los que pierden el tiempo pueden haber evitado pecados que 
los salvan del castigo, pero al perder el tiempo en cosas vanas pueden 
enfrentar críticas. Y seguramente perderán la recompensa que podrían 
haber obtenido si hubieran utilizado correctamente su tiempo y otras 
bendiciones. 


Además, es importante comprender que cuanto más uno se entrega a 
cosas vanas, más cerca está de caer en la extravagancia y el despilfarro, 
ambos dignos de culpa. Por ejemplo, aquellos que desperdician 
bendiciones son considerados hermanos del Diablo. Y se puede 
argumentar que cuando uno dedica su tiempo a cosas vanas, en realidad 
ha desperdiciado la preciosa bendición del tiempo. Capítulo 17 Al Isra, 
versículo 27: 


“De hecho, los derrochadores son hermanos de los demonios...” 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre el 
siguiente versículo del Sagrado Corán: capítulo 29 Al Ankabut, versículo 
38: 


*...Y Satanás les había agradado sus obras y los había desviado del 
camino...” 


Como se menciona en este versículo, el Diablo engaña a las personas 
para que cometan pecados y tomen decisiones equivocadas 
embelleciendo la elección incorrecta para ellos. Esto ocurre en situaciones 
en las que una persona debe elegir entre dos o más opciones. También 
ocurre cuando la elección es entre lo lícito y lo ¡lícito e incluso entre dos 
opciones lícitas. Si el Diablo no puede guiar a alguien a un pecado, 
entonces intenta guiarlo a la opción inferior, incluso si es lícita, esperando 
que conduzca a algún tipo de pecado, como que una persona se queje de 
la vida y el destino. El Diablo embellece una elección haciendo que uno se 
concentre en su beneficio aparente hasta tal punto que pierde el foco en el 
panorama más amplio y las consecuencias de la elección. Un adulto 
entonces se comporta como un niño que toma decisiones sin reflexionar 
sobre las consecuencias de sus acciones. Esta es una de las principales 
razones por las que la gente comete pecados. En realidad, si uno 
reflexionara verdaderamente sobre el castigo de los pecados, nunca los 
cometería. 


Algo que ayuda en situaciones como esta es dar un paso atrás 
mentalmente y evaluar las opciones comparando sus beneficios y daños a 
largo plazo. Sólo cuando los beneficios legítimos de algo superan el daño 
debe proceder una persona. La otra cosa que ayuda es reflexionar 
profundamente sobre las consecuencias de las opciones potenciales. 
Algunas opciones pueden ser legales, pero si se siguen adelante, a la 
larga puede dificultarles la vida. Por ejemplo, a veces las personas se 
apresuran a casarse con alguien a quien aparentemente aman. Basan su 
decisión únicamente en sus sentimientos en lugar de reflexionar sobre 
otros aspectos más importantes, por ejemplo, si su futuro cónyuge 
potencial será un buen compañero de vida o un buen padre y si los 
ayudarán en su obediencia a Allah, Todopoderoso. Muchos matrimonios 
terminaron en divorcio porque la pareja no reflexionó sobre las 
implicaciones a largo plazo de un matrimonio potencial. Muchas personas 
suelen afirmar que su cónyuge era muy diferente antes de casarse, pero 
en la mayoría de los casos no han cambiado en absoluto. La verdad es 
que antes del matrimonio no pasaban tanto tiempo con ellos por lo que no 
observaban ciertas características que se hacían evidentes después del 
matrimonio. 


Algunos a menudo se apresuran a actuar y luego se arrepienten porque su 
elección les causó más problemas y, en muchos casos, el problema no fue 
gran cosa en primer lugar. Este tipo de acción sólo puede evitarse cuando 
uno reflexiona sobre la situación y observa el significado del panorama 
general, las implicaciones y consecuencias más amplias y de largo plazo 
de dar un paso adelante. 


No sólo se debe evaluar si algo es lícito o ilícito antes de tomar una 
decisión. Aunque esto es lo más importante a considerar hasta ahora, no 
es lo único. Como muchas elecciones legítimas incorrectas, embellecidas 
por el diablo, pueden causar problemas en el futuro. 


En resumen, antes de tomar cualquier decisión, una persona debe dar un 
paso atrás y reflexionar profundamente sobre su legalidad y sus posibles 
beneficios y daños a largo plazo bajo la guía del Sagrado Corán y las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad, paz y bendiciones sean. sobre 
el. Quien actúa así rara vez tomará una decisión equivocada de la que 
luego se arrepienta. 


Fortaleciendo la fe - 57 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre el 
hecho de que cada musulmán declara abiertamente que desea la 
compañía del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él), de los demás Santos Profetas (la paz sea con él) y de sus 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos. , en el más allá. A 
menudo citan el Hadiz que se encuentra en Sahih Bukhari, número 3688, 
que advierte que una persona estará con sus seres queridos en el más 
allá. Y por eso declaran abiertamente su amor por estos justos servidores 
de Allah, Todopoderoso. Pero es extraño cómo desean este resultado y 
afirman amar al Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él) y, sin embargo, apenas lo conocen porque están demasiado 
ocupados para estudiar su vida, su carácter y sus enseñanzas. Esto es 
una tontería, ya que ¿cómo se puede amar de verdad a alguien que ni 
siquiera conoce? 


Además, cuando a estas personas se les pida pruebas de su amor por el 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), ¿qué 
dirán en el Día del Juicio? ¿Qué presentarán? La prueba de esta 
declaración es estudiar y actuar sobre la vida, el carácter y las enseñanzas 
del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Una 
declaración sin esta evidencia no será aceptada por Allah, Exaltado. Esto 
es bastante obvio ya que nadie entendió el Islam mejor que los 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, y esa no fue su actitud. 
Declararon su amor por el Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él) y apoyaron su reclamo con acciones siguiendo 
sus pasos. Por eso estarán con él en el más allá. 


Aquellos que creen que el amor está en el corazón y no requiere que se 
demuestre a través de acciones son tan tontos como el estudiante que 
devuelve un examen en blanco a su maestro afirmando que el 
conocimiento está en su mente, por lo que prácticamente no necesita 
escribirlo. por escrito y luego aún espera aprobar. 


Quien se comporta de esa manera no ama a los siervos justos de Allah, 
Altísimo, sólo ama sus propios deseos y, sin duda, ha sido engañado por 
el Diablo. 


Finalmente, es importante señalar que los miembros de otras religiones 
también afirman amar a sus Santos Profetas (la paz sea con ellos). Pero 
como no siguieron sus pasos ni actuaron según sus enseñanzas, 
ciertamente no estarán con ellos el Día del Juicio. Esto es bastante obvio 
si uno reflexiona sobre este hecho por un momento. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Es importante que los 
musulmanes comprendan una lección simple pero profunda: nunca 
tendrán éxito en este mundo ni en el próximo en asuntos mundanos o 
religiosos a través de la desobediencia a Allah, el Exaltado. Desde los 
albores de los tiempos hasta esta época y hasta el fin de los tiempos, 
ninguna persona ha logrado un verdadero éxito ni lo logrará jamás por 
desobediencia a Allah, el Exaltado. Esto es bastante obvio cuando uno 
pasa las páginas de la historia. Por lo tanto, cuando un musulmán se 
encuentra en una situación en la que desea lograr un resultado positivo y 
exitoso, nunca debe elegir desobedecer a Allah, el Exaltado, 
independientemente de cuán tentador o fácil pueda parecer. Incluso si sus 
amigos cercanos y familiares le aconsejan que lo haga, ya que no hay 
obediencia a la creación si eso significa desobediencia al Creador. Y en 
verdad, nunca podrán protegerlos de Allah, el Altísimo, y de Su castigo, ni 
en este mundo ni en el próximo. De la misma manera que Allah, Altísimo, 
concede el éxito a quienes Le obedecen, elimina un resultado exitoso de 
quienes Le desobedecen, incluso si se necesita tiempo para presenciar 
esa eliminación. Un musulmán no debe dejarse engañar, ya que esto 
ocurrirá tarde o temprano. El Sagrado Corán ha dejado muy claro que un 
plan o acción maligna sólo abarca a quien la ejecuta, incluso si el castigo 
se retrasa. Capítulo 35 Fatir, versículo 43: 


*...pero el malvado complot no abarca más que a su propio pueblo...” 


Por lo tanto, no importa cuán difícil sea la situación y la elección, los 
musulmanes siempre deben elegir la obediencia a Allah, el Exaltado, tanto 
en asuntos mundanos como religiosos, ya que esto por sí solo conducirá al 
verdadero éxito en ambos mundos, incluso si este éxito no es obvio de 


inmediato. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Se observa comúnmente que 
en los días y noches especiales del año islámico, como la noche del poder, 
que se considera la noche 27 del mes islámico de Ramadán según un 
Hadith encontrado en Sunan Abu Dawud, número 1386 , los musulmanes 
salen en drones y habitan las mezquitas o rezan más en casa. Aunque 
esto es algo bueno, es importante entender que un musulmán no sólo 
debe comportarse de esta manera en los días y noches especiales del año 
islámico. Por el contrario, deben respetar cada día y cada noche durante 
todo el año, cumpliendo sin negligencia sus deberes en ellos. Nunca 
deben creer que la adoración de un día o una noche en el año compensará 
su negligencia del resto del año, ya que esto es completamente falso y un 
truco del Diablo. Ser musulmán es un deber de 24 horas al día, 7 días a la 
semana, no es un deber que se extiende sólo durante ciertos días y 
noches. Es decir, un musulmán debe cumplir con sus deberes hacia Allah, 
el Exaltado, cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones, 
enfrentando el destino con paciencia y cumpliendo los derechos de las 
personas todos los días de su vida de acuerdo con las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad. , paz y bendiciones sean con él. Elegir ciertos 
días y noches es una de las principales razones por las que los 
musulmanes se sienten desconectados de Allah, el Exaltado, ya que sólo 
recurren a Él ocasionalmente. La verdad es simple, lo que los musulmanes 
dedican a Allah, el Exaltado, es lo que recibirán a cambio. Si sólo le 
dedican unos pocos días o noches al año, entonces no deberían esperar 
un gran retorno. El Islam no exige que uno ore toda la noche, sino que 
exige que los musulmanes cumplan con sus deberes obligatorios y con la 
mayor cantidad posible de las tradiciones establecidas del Santo Profeta 
Muhammaag, la paz y las bendiciones sean con él. Esto no requiere mucho 
tiempo y deja a uno con mucho tiempo para hacer otras cosas también. 


En realidad, aquel que no respeta cada día y cada noche cumpliendo con 
sus deberes en ellos, encontrará que incluso los días y las noches 
especiales son sólo días y noches ordinarios para él. Pero aquel que 
respeta cada día y cada noche encontrará que cada día y cada noche son 
para ellos como los días y las noches especiales, como la noche del poder. 
Es decir, Allah, Altísimo, los bendecirá tal como los bendice en los días y 
noches especiales del año islámico. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el tema de la corrupción generalizada y cómo ha infectado a 
todos los niveles sociales en la mayoría de los países. La corrupción 
generalizada es bastante evidente y necesita una investigación oO 
investigación profunda para demostrar su existencia. En algunos casos 
ocurre al aire libre. 


Una de las razones por las que la corrupción se propaga por toda la 
sociedad, hasta el punto de que incluso altos funcionarios del gobierno 
están involucrados en ella, es el resultado directo de que el público en 
general se vuelve corrupto. Cuando la gente común maltrata a otros, a 
través de medios físicos o financieros, desobedeciendo a Allah, el Altísimo, 
creyendo que nadie puede responsabilizarlos, entonces, como castigo, 
Allah, el Altísimo, los nombra líderes y funcionarios gubernamentales 
corruptos. Es decir, cómo uno actúa es cómo lo tratan. El Santo Profeta 
Muhammaad, que la paz y las bendiciones sean con él, advirtió una vez en 
un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 4019, que cuando el 
público en general se engaña financieramente entre sí, Allah, el Exaltado, 
los castiga nombrándolos líderes opresivos. Un aspecto de esta opresión 
es la corrupción, que causa gran angustia al público en general. El mismo 
Hadith advierte que cuando el público en general rompa su pacto de 
obediencia sincera a Allah, el Exaltado, será dominado por sus enemigos 
que confiscarán sus riquezas y propiedades. Nuevamente, este es un 
aspecto de la corrupción en el que personas influyentes, como funcionarios 
gubernamentales, toman libremente las pertenencias de otros sin temor a 
las consecuencias. 


Cuando el público en general se vuelve corrupto, sus líderes y otras 
personas en posiciones sociales influyentes se sienten inspirados a actuar 
de la misma manera, creyendo que este comportamiento es aceptado por 
el público en general. Esto conduce a la corrupción a nivel nacional. Pero 
si el público en general obedeciera a Allah, el Altísimo, al no maltratar a 
otros mediante la corrupción, entonces sus líderes y aquellos en una 
posición social influyente no se atreverían a actuar de manera corrupta, 
sabiendo muy bien que el público en general no lo toleraría. Y según el 
Hadiz citado anteriormente, si el público en general permanece obediente 
a Allah, el Exaltado, Él los protegerá de funcionarios corruptos nombrando 
en puestos influyentes a personas que sean justas en sus asuntos. 


En lugar de tomar el camino inmaduro de culpar a otros por la corrupción 
generalizada, los musulmanes deberían reflexionar verdaderamente sobre 
su propio comportamiento y, si es necesario, ajustar su actitud. De lo 
contrario, la corrupción en la sociedad sólo aumentará con el tiempo. 
Nadie debería creer que por no estar en una posición social influyente no 
tiene ningún efecto sobre la corrupción que ocurre en la sociedad. Como 
se explicó anteriormente, la corrupción ocurre debido al comportamiento 
del público en general y, por lo tanto, sólo puede eliminarse mediante el 
buen comportamiento del público en general. Capítulo 13 Ar Ra'd, 
versículo 11: 


“...De hecho, Allah no cambiará la condición de un pueblo hasta que 
cambie lo que hay en sí mismo...” 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Denunció a una persona que no respetó su himno nacional, que algunos 
calificaron de antipatriótico. En realidad, un verdadero patriota de Allah, el 
Exaltado, y de su nación no se niega a ponerse de pie durante el himno 
nacional o saludar una bandera. Un verdadero patriota es aquel que apoya 
a otros, como a su gobierno, en cosas que son beneficiosas y dignas de 
elogio con respecto al Islam, independientemente de quién lo organiza o 
es responsable de ello. Y quién critica constructivamente a otros, como a 
su gobierno, cuando hacen algo digno de censura a los ojos del Islam, 
independientemente de quién lo orquestó. Esta crítica debe ser 
constructiva dentro de los límites de la ley, evitando toda forma de discurso 
y acción vanos o vulgares. Nunca debería conducir a la rebelión, ya que 
esto sólo conduce al daño de personas inocentes, como la historia ha 
demostrado claramente una y otra vez. 


Es importante señalar que cada musulmán puede comportarse de esta 
manera, incluso si no se encuentra en una posición de influencia política o 
social. Cada persona puede comportarse como un verdadero patriota con 
respecto a los demás, especialmente a sus familiares, comportándose de 
la manera descrita anteriormente, apoyando el bien y prohibiendo 
amablemente el mal de acuerdo con las enseñanzas del Islam. Capítulo 5 
Al Ma'idah, versículo 2: 


*...Y cooperen en la justicia y la piedad, pero no cooperen en el pecado y 
la agresión...” 


Si cada unidad familiar se comportara de esa manera, sin duda afectaría a 
cada pueblo, ciudad y eventualmente a la nación, hasta que se produjera 
una verdadera mejora, que a su vez beneficiaría a todos, 
independientemente de su fe. Esta buena intención y apoyarla con 
acciones sinceras para mejorar una nación de esta manera, es verdadero 
patriotismo. Todo lo demás es sólo un espectáculo sin sentido. Así es 
como se hace que un país vuelva a ser verdaderamente grande. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre una celebridad y cómo ganaron y gastaron su riqueza. El 
Sagrado Corán ha calificado a aquellos que derrochan como hermanos del 
Diablo. Capítulo 17 Al Isra, versículo 27: 


“En verdad, los derrochadores son hermanos de los demonios, y Satanás 
siempre ha sido ingrato con su Señor”. 


Se ha hecho la comparación con el Diablo por varias razones. En primer 
lugar, las personas que gastan riqueza excesivamente en cosas 
innecesarias a menudo lo hacen apresuradamente sin pensar en el 
significado de las cosas, un gastador impulsivo. De hecho, según un Hadiz 
encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2012, el Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, advirtió que 
apresurarse proviene del Diablo, mientras que pensar detenidamente 
proviene de Allah, el Exaltado. Si un musulmán realmente reflexionara 
sobre lo que desea comprar, no gastaría en cosas innecesarias y 
extravagantes, ya que esto no es señal de un verdadero musulmán. 


Además, cuando uno gasta en cosas innecesarias y extravagantes, en la 
mayoría de los casos, sólo están alimentando a las empresas que obtienen 


ganancias distrayendo a la gente de la dirección correcta, como la industria 
del entretenimiento, que es el objetivo principal y último del Diablo. 


Gastar desperdiciadamente siempre distrae a uno de prepararse para el 
más allá, ya que esta persona dedica mucho tiempo a ganar riqueza, 
gastarla de manera despilfarradora y disfrutar de lo que adquirió. Distraer a 
un musulmán de prepararse para el más allá es otro objetivo del Diablo. 
Prepararse para el más allá implica utilizar las bendiciones que uno ha 
recibido, como la riqueza, de maneras que agraden a Allah, el Exaltado, 
como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). 


Finalmente, el versículo citado anteriormente menciona específicamente la 
ingratitud del Diablo. En realidad, quien derrocha en cosas innecesarias lo 
hace porque también es ingrato con lo que ya posee. Si poseyeran 
verdadera gratitud, les impediría actuar de esta manera. El Islam no 
prohíbe gastar en cosas necesarias; de hecho, anima a los musulmanes a 
hacerlo. E incluso gastar en cosas legítimas innecesarias es aceptable, si 
se hace de vez en cuando y sin extravagancias, ya que esto es algo que 
no agrada a Allah, Todopoderoso, y conduce al despilfarro de riqueza. 
Capítulo 6 Al Ana'am, versículo 141: 


“..Y no seas excesivo. De hecho, a Él no le gustan los que se exceden”. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo y quería comentarlo. Informó 
sobre la importancia de aprender del pasado. 


Es importante que un musulmán comprenda una verdad clave: nada en la 
creación ocurre sin una razón sabia, incluso si la gente no observa esta 
sabiduría de inmediato. Un musulmán debe tratar todo lo que sucede, ya 
sea que esté enfrentando tiempos de facilidad o dificultad, como un 
mensaje en una botella. No deberían concentrarse demasiado en evaluar y 
examinar la botella, ya que es simplemente un mensajero que transmite el 
mensaje importante. Esto ocurre cuando los musulmanes se regocijan por 
las cosas buenas que suceden, y por lo tanto se vuelven indiferentes al 
mensaje dentro de las cosas buenas. O se entristecen durante las 
dificultades, y por lo tanto se distraen demasiado para comprender el 
mensaje dentro de la dificultad. En lugar de ello, deberían concentrarse en 
seguir los consejos del Sagrado Corán y abordar cada situación de forma 
equilibrada. Capítulo 57 Al Hadid, versículo 23: 


“Para que no os desesperéis por lo que os ha eludido y no os regocijéis 
[con orgullo] por lo que Él os ha dado...” 


Este versículo no prohíbe estar feliz o triste en diferentes situaciones, ya 
que esto es parte de la naturaleza humana. Pero aconseja un enfoque 
equilibrado mediante el cual se eviten las emociones extremas, es decir, el 
júbilo, que es una felicidad excesiva, o el dolor, que es una tristeza 
excesiva. Este enfoque equilibrado le permitirá a uno enfocar su mente en 
el mensaje más importante dentro de la botella, dentro de la situación, ya 
sea una situación fácil o difícil. Al evaluar, comprender y actuar sobre el 
mensaje oculto, un musulmán puede mejorar su vida mundana y religiosa. 
A veces el mensaje será una llamada de atención para volver a Allah, el 
Exaltado, antes de que se acabe el tiempo. A veces será una forma de 
elevar su rango. Otras veces una forma de borrar sus pecados y, a veces, 
un recordatorio de no apegarse al mundo material temporal y a las cosas 
que hay en él. Sin esta evaluación uno simplemente transitará por los 
acontecimientos sin mejorar su vida mundana o religiosa. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre dar un paso atrás para evaluar lo que es realmente 
beneficioso y perjudicial en la vida. Cuando un musulmán observa las 
enseñanzas del Islam, encontrará que ciertas bendiciones mundanas se 
han descrito de manera positiva, pero en otros lugares se han descrito de 
manera negativa. Esto se debe a que, en realidad, la mayoría de las cosas 
no son buenas o malas por naturaleza. Lo que los hace buenos o malos es 
si se encaminan hacia la obediencia y complacencia de Allah, Exaltado, o 
no. Por ejemplo, el Sagrado Corán ha descrito al cónyuge como una forma 
de encontrar tranquilidad, misericordia y afecto. Capítulo 30 Ar Rum, 
versículo 21: 


“Y de Sus signos es que os creó de vosotros mismos compañeros para 
que en ellos halléis tranquilidad; y puso entre vosotros cariño y 
misericordia...” 


Pero el mismo Sagrado Corán también advierte que el cónyuge y los hijos 
también pueden ser enemigos de un musulmán. Capítulo 64 En Taghabun, 
versículo 14: 


“Oh vosotros que habéis creído, en verdad, entre vuestras esposas y 
vuestros hijos hay enemigos para vosotros, así que guardaos de ellos...” 


Esto indica que se convierten en una fuente de tranquilidad cuando 
alientan a uno hacia la obediencia a Allah, el Exaltado, que implica cumplir 
Sus mandamientos, abstenerse de Sus prohibiciones y afrontar el destino 
con paciencia según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, paz y 
bendiciones. sea sobre él. Pero la familia de uno puede convertirse en un 
enemigo para ellos si los desvían de la obediencia a Allah, el Altísimo. 


Por lo tanto, los musulmanes deben evaluar y juzgar periódicamente las 
bendiciones mundanas que poseen para determinar si los alientan a 
obedecer a Allah, el Exaltado, o los desvían de ella. Y si es necesario 
tomar medidas para beneficiarse en ambos mundos. Quien haga esta 
autoevaluación con regularidad descubrirá que continúa utilizando las 
bendiciones que le han concedido de maneras que agradan a Allah, 
Altísimo, lo que a su vez garantizará que encuentre la paz y el éxito en 
ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Pero si no hacen esta autoevaluación, inevitablemente harán un mal uso 
de las bendiciones que se les han concedido, lo que los conducirá a una 


vida difícil en este mundo y a una estricta responsabilidad y un posible 
castigo severo en un Gran Día. Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] ciego en el 
Día de la Resurrección". 


Y el capítulo 9 En Tawbah, versículo 24: 


“Di: "Si vuestros padres, vuestros hijos, vuestros hermanos, vuestras 
esposas, vuestros parientes, las riquezas que habéis adquirido, el 
comercio que teméis decaer y las viviendas que os agradan, os son más 
amados que Allah y Su Mensajero y esforzándonos por Su causa, luego 
espera hasta que Allah ejecute Su orden.”” 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el Virus Corona y las precauciones que debe tomar el 
público para mantenerse a salvo de él. Es sorprendente cómo estos pasos 
que las naciones no islámicas están tratando de implementar ahora fueron 
aconsejados por el Sagrado Corán y el Santo Profeta Muhammad, la paz y 
las bendiciones sean con él, hace más de 1400 años. Por ejemplo, se 
aconseja a las personas que se laven las manos con regularidad durante 
el día, mientras que el Islam aconseja a los musulmanes que se laven las 
manos, los brazos, la cara y los pies cinco veces al día, lo cual es 
necesario para ofrecer la oración obligatoria. De hecho, un Hadiz 
encontrado en el Libro 2 de Muwatta, del Imam Malik, Hadiz número 37, 
advierte que un verdadero creyente mantiene el estado de ablución 
durante todo el día. Es decir, no sólo lavan estas partes del cuerpo durante 
las cinco oraciones obligatorias, sino que lo hacen cada vez que usan el 
baño para permanecer en ablución durante todo el día. Además, se ha 
recomendado a los musulmanes que se laven las manos antes y después 
de las comidas. Así lo indica un Hadiz encontrado en Sunan An Nasai, 
número 258. Se les ha aconsejado lavarse las manos antes de acostarse y 
después de despertarse. Esto se ha aconsejado en los hadices 
encontrados en Sunan lbn Majah, números 3297 y 394. En pocas 
palabras, se ha aconsejado a las personas que mantengan una buena 
higiene y el Islam ha declarado que la limpieza es la mitad de la fe en un 
hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 223. 


Además, se ha aconsejado a la gente que evite salir en público 
innecesariamente, algo que el Islam aconseja desde hace mucho tiempo, 
ya que a menudo conduce a cosas vanas y pecaminosas. De hecho, este 


es un elemento de salvación según un Hadith encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 2406. 


Se ha advertido a la gente que no socialice innecesariamente con otros. El 
Islam ha abarcado esta enseñanza al declarar que uno debe hablar bien o 
permanecer en silencio en un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, 
número 3971, que indica limitar la socialización con los demás. 


Finalmente, se ha enfatizado que las personas deben apoyarse 
mutuamente, como con el suministro de alimentos, a través de esta 
dificultad, pero el Islam ha estado enseñando la importancia de esto 
durante más de un milenio. Por ejemplo, un Hadiz encontrado en Sunan 
Abu Dawud, número 4893, advierte que Allah, el Exaltado, ayudará a quien 
apoya a los demás. 


Para concluir, los musulmanes deberían implementar estas enseñanzas 
para mostrar el verdadero rostro del Islam al mundo. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el comportamiento y actitud de algunos delincuentes que 
eligieron una vida delictiva, ya que deseaban obtener riqueza de una 
manera fácil y sencilla. 


Es importante que los musulmanes eviten este tipo de mentalidad de 
solución rápida tanto en asuntos mundanos como. religiosos. 
Lamentablemente, algunos musulmanes han adoptado esta actitud. 
Siempre que encuentren problemas, en lugar de seguir las enseñanzas del 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz 
y las bendiciones sean con él, siendo pacientes y firmes en la obediencia a 
Allah, el Altísimo, cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de de sus 
prohibiciones y afrontando el destino con paciencia, buscan en cambio una 
solución rápida, deseando un breve ejercicio espiritual que pueda resolver 
todos sus problemas. Esta no fue la actitud del Santo Profeta Muhammad 
(la paz y las bendiciones sean con él) o de sus Compañeros, que Allah 
esté complacido con ellos, a pesar de que enfrentaron dificultades más 
graves. Allah, el Exaltado, podría haber concedido al Santo Profeta 
Muhammaad, la paz y las bendiciones sean con él, la victoria y difundir el 
Islam en un solo momento, sin embargo, se necesitaron más de dos 
décadas de esfuerzo en la obediencia de Allah, el Exaltado, para lograrlo. 
Un musulmán debería simplemente entender que si no puede obtener 
lícitamente cosas mundanas sin esfuerzo, ¿cómo puede obtener 
bendiciones religiosas sin esfuerzo? El mayor ejercicio espiritual que uno 
puede realizar es permanecer obediente a Allah, el Exaltado, según las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él). No existe una solución rápida para los problemas, ya que el 


universo fue creado de tal manera que uno debe esforzarse para obtener 
cosas. Si un musulmán desea superar las dificultades y obtener 
bendiciones, debe permanecer firme en la obediencia a Allah, el Altísimo. 
Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el descubrimiento de nuevas cosas y experiencias. Algunos 
musulmanes han adoptado una mentalidad por la que siempre están 
tratando de descubrir diferentes cosas y enseñanzas con respecto al 
Islam. Buscan deliberadamente conferencias y conocimientos 
supuestamente nuevos y diferentes de los que ya han experimentado. 
Aunque esta no es una característica mala, es una actitud que puede llevar 
a desorientarse. Esto puede ocurrir cuando uno no actúa sobre la base del 
conocimiento que ya ha escuchado y estudiado, pero se esfuerza por 
experimentar nueva información y conocimiento islámico. En pocas 
palabras, si un musulmán no ha logrado comprender ni actuar en base a lo 
que ya sabe, ¿cómo puede beneficiarlo aprender cosas nuevas? Actuar 
sobre la base de lo que uno ya ha escuchado y estudiado es la verdadera 
razón por la que el Sagrado Corán y los hadices del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, a menudo repiten 
piezas clave de información. Por ejemplo, Allah, el Exaltado, sólo necesitó 
ordenar a los musulmanes que establecieran sus oraciones una vez, sin 
embargo, lo ha hecho muchas veces a lo largo del Sagrado Corán. De la 
misma manera que un estudiante no puede avanzar al siguiente nivel o 
año académico sin actuar sobre los conocimientos que ya ha estudiado, un 
musulmán no podrá progresar hacia la cercanía de Allah, el Altísimo, a 
menos que actúe sobre los conocimientos que ya posee. , incluso si 
buscan y escuchan cosas nuevas. Algunos tontamente buscan 
conocimiento relacionado con niveles más altos de piedad sin siquiera 
actuar según los principios básicos de la fe, como abstenerse de mentir y 
calumniar. 


Además, la búsqueda de nuevos conocimientos también alienta a uno a 
obtener conocimientos que no son beneficiosos ya que no aumentan su 
obediencia sincera a Allah, el Altísimo, lo que implica utilizar las 
bendiciones que uno ha recibido de maneras que agraden a Allah, el 
Altísimo, como descrito en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Este 
conocimiento diferente tampoco está relacionado con algo sobre lo que 
Allah, Todopoderoso, les preguntará en el Día del Juicio. Por eso es vital 
que los musulmanes se concentren en obtener y actuar según el 
conocimiento que se encuentra en el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, ya 
que aumentará su obediencia a Allah, el Exaltado, y este conocimiento 
está relacionado con cosas sobre las que se cuestionará el Día del Juicio, 
como el cumplimiento de los derechos de las personas. 


El Sagrado Corán ha dejado claro que revisar información importante que 
uno ya posee es beneficioso y la actitud correcta, ya que es más probable 
que esta persona actúe según sus conocimientos que aquella que sólo 
busca nuevos conocimientos. De hecho, esta actitud beneficia a los 
creyentes. Por lo tanto, si uno no obtiene beneficio al recordarle cosas que 
ya sabe, entonces debe reevaluar su fe. Capítulo 51 Adh Dhariyat, 
versículo 55: 


“Y  recuérdenlo, porque ciertamente el recordatorio beneficia a los 
creyentes”. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre los problemas que ocurren en el Medio Oriente y cómo 
sufren innumerables personas. Es importante que un musulmán sea 
observador en su vida diaria y evite estar demasiado ensimismado en sus 
propios asuntos mundanos, de modo que pierda atención a las cosas que 
suceden a su alrededor y a las que ya han ocurrido. Esta es una cualidad 
importante de poseer, ya que es una excelente manera de fortalecer la fe, 
lo que a su vez ayuda a permanecer obediente a Allah, el Exaltado, en 
todo momento. Esto implica usar las bendiciones que uno ha recibido de 
maneras que agraden a Allah, el Exaltado, como se describe en el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). Por ejemplo, cuando un musulmán observa a 
una persona enferma, no sólo debe ayudarla con cualquier medio que 
tenga, incluso si es sólo una súplica en su nombre, sino que también debe 
reflexionar sobre su propia salud y comprender que él también 
eventualmente lo hará. pierden su buena salud ya sea por enfermedad, 
envejecimiento o incluso muerte. Esto debería inspirarlos a estar 
agradecidos por su buena salud y demostrarlo a través de sus acciones, 
aprovechando su buena salud en asuntos mundanos y religiosos que 
agradan a Allah, Todopoderoso. 


Cuando observan la muerte de una persona rica, no sólo deben sentirse 
tristes por el difunto y su familia, sino también darse cuenta de que un día, 
desconocido para ellos, ellos también morirán. Deben entender que así 
como la persona rica fue abandonada por su riqueza, fama y familia en su 
tumba, ellos también tendrán que enfrentar su tumba solo con sus hechos 


como compañía. Esto los animará a prepararse para la tumba y el más 
allá. 


Esta actitud puede y debe aplicarse a todo lo que uno observa. Un 
musulmán debe aprender una lección de todo lo que le rodea, tal y como 
se aconseja en el Sagrado Corán. Capítulo 3 Alee Imran, versículo 191: 


“...y piensa en la creación de los cielos y la tierra, [diciendo]: "Señor 
nuestro, Tú no creaste esto sin propósito; exaltado eres Tú [por encima de 
tal cosa]; entonces protégenos del castigo del Fuego. "" 


Aquellos que se comportan de esta manera fortalecerán su fe diariamente, 
mientras que aquellos que están demasiado absortos en su vida mundana 
permanecerán descuidados, lo que les impedirá mejorar su 
comportamiento hacia Allah, el Exaltado y la creación. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el concepto de crisis de la mediana edad. Una persona que 
experimenta esto a menudo cuestiona su propósito y parece sentir un gran 
vacío en su vida, a pesar de que puede poseer muchas cosas y haber 
logrado mucho éxito en el mundo. Esto ocurre a menudo porque estas 
personas no cumplen el propósito de su creación, que es obtener 
conocimiento acerca de Allah, el Altísimo, para poder obedecerlo y 
adorarlo correctamente. Esto implica usar las bendiciones que uno ha 
recibido de maneras que le agraden a Él, como se describe en el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). Capítulo 51 Adh Dhariyat, versículo 56: 


" Yo no creé a los genios ni a los humanos excepto para adorarme". 


Esto es similar a una persona que posee el último teléfono móvil que tiene 
muchas funciones, pero debido a una falla no logra cumplir su objetivo 
principal, que es hacer llamadas telefónicas. No importa cuán buenas sean 
estas otras características, el propietario siempre sentirá un vacío con 
respecto a ellas, ya que el teléfono no cumple con su objetivo principal de 
existencia. De manera similar, una persona sentirá un vacío en su vida 
incluso si posee muchas cosas mundanas. Este sentimiento afecta a 
musulmanes y no musulmanes. Es obvio por qué los no musulmanes se 
sienten así, ya que no podrían estar más lejos de cumplir el propósito de 
su creación. Entonces, no importa lo que logren, eventualmente sentirán 


este vacío en sus vidas. Les ocurre a aquellos musulmanes que pueden 
incluso cumplir con sus deberes obligatorios, pero como no se esfuerzan 
por obtener y actuar en base al conocimiento vital necesario para cumplir 
correctamente su propósito , experimentan este vacío. En la mayoría de 
los casos, ni siquiera entienden el idioma árabe, por lo que realizar el culto 
simplemente no llena este vacío. Uno no llenará este vacío hasta que se 
esfuerce por cumplir el propósito de la creación, que es obtener 
conocimiento sobre Allah, el Altísimo, para poder utilizar cada bendición 
que se le ha concedido de manera que Le agrade en cada momento de su 
vida. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre un proyecto a gran escala y cómo las cosas no iban según 
el plan inicial, como que el costo estimado del proyecto aumentó 
dramáticamente. 


Los musulmanes deben entender que hacer planes mundanos a largo 
plazo no es la decisión más sabia, ya que estas cosas rara vez salen 
según lo planeado. Uno sólo necesita reflexionar sobre su propia vida y 
sus propios planes a largo plazo para reconocer esta verdad. Siempre es 
mejor planificar a corto plazo, ya que es más factible y no genera 
dificultades emocionales o financieras cuando las cosas no salen según lo 
planeado. Por otro lado, el fracaso en los planes a largo plazo conducirá a 
dificultades emocionales y financieras más graves. 


Además, los planes a largo plazo siempre hacen que la mente se 
concentre en este mundo material, lo que los distrae de prepararse para el 
más allá, lo que implica usar las bendiciones que uno ha recibido de 
maneras que agraden a Allah, el Exaltado, como se describe en el 
Sagrado Corán. y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la paz y 
las bendiciones sean con él. Esta actitud sólo conducirá a dificultades en 
ambos mundos. Pero cuando uno hace planes mundanos a corto plazo, 
eso no los distrae del significado del panorama más amplio, la preparación 
para el más allá. 


Además, los planes a largo plazo distraen a la persona de disfrutar de los 
aspectos legales de este mundo, como pasar tiempo con los hijos. 
Retrasan el disfrute de estas cosas porque están demasiado ocupados 
trabajando para alcanzar su objetivo a largo plazo. Esto puede alterar sus 
relaciones y causar problemas a largo plazo, como el divorcio. 


Un musulmán debe comprender que puede planificar todo lo que quiera, 
pero que en última instancia sólo ocurrirá lo que Allah, Todopoderoso, ha 
planeado y decidido. Por lo tanto, es mejor minimizar esto tanto como sea 
posible y, en cambio, concentrarse en satisfacer las necesidades y 
responsabilidades de uno en este mundo y prepararse para su viaje al más 
allá. Esto es lo que indicó el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, 
número 6416. Aconsejó a los musulmanes que vivieran en este mundo 
material como un extraño o un viajero. Allah, Exaltado, bendecirá este 
comportamiento para que el musulmán encuentre paz y felicidad en ambos 
mundos. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre la vida de una celebridad que falleció. Mencionó su legado y 
las diferentes cosas que lograron en su vida. Á pesar de que lograron 
mucho éxito mundano, todavía había cosas en su vida que contaminaron 
su exitoso legado, como crímenes y acusaciones. 


Si uno pasa las páginas de la historia, observará a muchas personas que 
lograron un gran éxito en el mundo y, en algunos casos, beneficiaron a la 
humanidad; sin embargo, también observarán al menos una cosa que 
empaña sus logros. Pero si uno observa la vida del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), no observará nada más 
que éxito e innumerables cosas que benefician a la humanidad. Aunque 
hay personas que critican falsamente al Santo Profeta Muhammad (la paz 
y las bendiciones sean con él), es bastante evidente a partir de su 
biografía altamente precisa y detallada, que ha sido verificada por 
historiadores musulmanes y no musulmanes confiables, que esta crítica es 
basado nada más que en la falsedad. Es por eso que los musulmanes 
deben dejar de lado todos los modelos a seguir y en su lugar estudiar y 
adoptar el carácter impecable del Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, ya que esta es la única manera de lograr un éxito 
real y sin mancha en la vida mundana. y vida religiosa. Capítulo 3 Alee 
Imran, versículo 31: 


“Di, [ Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él], “Si 
amas a Allah, entonces sígueme, [así] Allah te amará y te perdonará tus 
pecados...” 


No hay meta más grande que ésta en este mundo. De hecho, esto es lo 
que la gente, independientemente de su fe, se esfuerza por lograr. Y Allah, 
Todopoderoso, ha puesto todo ello tras los pasos de su Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Capítulo 33 Al 
Ahzab, versículo 21: 


“Ciertamente ha habido para vosotros en el Mensajero de Allah un 
excelente modelo para cualquiera que tenga su esperanza en Allah y el 
Último Día y [que] recuerde a Allah con frecuencia”. 


Es simple, si una persona desea éxito mundano y religioso, debe seguir los 
pasos del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean 
con él. Pero si eligen un camino distinto al suyo, cualquier éxito 
contaminado que logren eventualmente se convertirá en una carga para 
ellos y los llevará a arrepentimientos e incluso castigos en un Gran Día. 
Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] ciego en el 
Día de la Resurrección". 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el aumento de los delitos en Londres durante la última 
década. Lamentablemente, hay algunos que afirman que la fe no es 
necesaria en este mundo y otros, que son musulmanes, afirman que basta 
con profesar el Islam sin apoyarlo en una obediencia sincera a Allah, el 
Altísimo, que implica utilizar las bendiciones que uno ha recibido. de 
manera que agrade a Allah, el Exaltado, como se describe en el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él. Pero este aumento de la delincuencia demuestra 
la importancia de la fe y de fortalecerla a través del conocimiento y la 
acción. Esto se debe a que los crímenes y pecados sólo ocurren cuando 
una persona siente que no enfrentará consecuencias por sus acciones, 
como la prisión, o de alguna manera escapará de ellos, por ejemplo, 
huyendo del país. Pero la persona que cree que no importa qué acción 
realice, ya sea abierta o secreta, grande o pequeña, y no importa qué 
trucos intente, sin duda llegará un Día en el que tendrá que rendir cuentas 
de todos sus actos, siempre se lo pensará dos veces. antes de cometer un 
crimen o un pecado. Si esta creencia se fortalece adquiriendo y actuando 
según el conocimiento islámico, esto disuadirá a uno de cometer crímenes 
y pecados. Si la gente actuara de esta manera, la paz y la justicia se 
extenderían por toda la sociedad. La tasa de criminalidad disminuiría y los 
tiempos se asemejarían mucho a los tiempos del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) y sus califas 
correctamente guiados, que Allah esté complacido con ellos. Este hecho 
por sí solo indica la importancia de la fe y su fortalecimiento mediante la 
adquisición de conocimiento y la acción en consecuencia. Capítulo 16 An 
Nahl, versículo 90: 


“De hecho, Allah ordena la justicia y la buena conducta y brinda [ayuda] a 
los familiares y prohíbe la inmoralidad, la mala conducta y la opresión. Él te 
advierte que tal vez te lo recuerden”. 


Y el capítulo 24 An Nur, versículo 55: 


“ Allah ha prometido a aquellos que han creído entre vosotros y han hecho 
obras de bien que seguramente les concederá la sucesión [a la autoridad] 
en la tierra tal como se la concedió a quienes les precedieron y que 
seguramente les establecerá [allí] su religión. que Él ha preferido para ellos 
y que seguramente les sustituirá, después de su temor, seguridad, 
[porque] Me adoran, sin asociarme nada. Pero quien después de eso no 
crea, esos son los desafiantes desobedientes”. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre la fe de algunas personas y sus afirmaciones de que su 
creencia y obediencia a su Dios está en su corazón y, por lo tanto, no 
necesitan demostrarlo en la práctica. Desafortunadamente, esta 
mentalidad tonta ha infectado a muchos musulmanes que creen que 
poseen un corazón puro y fiel a pesar de que no cumplen con los deberes 
obligatorios del Islam, algo que es fácilmente factible ya que Allah, 
Todopoderoso, no impone a una persona una responsabilidad que no 
puede asumir. realizar. Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 286: 


“Allah no cobra a un alma excepto [lo que esté dentro de] su capacidad...” 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, ha 
declarado claramente en un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, 
número 3984, que cuando el corazón espiritual de uno es puro, el cuerpo 
se vuelve puro, lo que significa que sus acciones se vuelven correctas. 
Pero si el corazón espiritual de uno está corrupto, el cuerpo se corrompe, 
lo que significa que sus acciones serán corruptas e incorrectas. Por lo 
tanto, quien no obedece a Allah, el Altísimo, cumpliendo prácticamente con 
sus deberes, nunca podrá tener un corazón espiritual puro. 


Además, la incredulidad puede ser un rechazo literal del Islam o mediante 
acciones que implican desobedecer a Allah, el Exaltado, aunque uno crea 
en Él. Esto se puede entender claramente con un ejemplo. Si una persona 
inconsciente es advertida por otra de un león que se acerca y la persona 
inconsciente toma medidas prácticas para obtener seguridad, se la 
considerará alguien que creyó en la advertencia que se le dio, ya que 
adaptó su comportamiento en función de la advertencia. Mientras que, si la 
persona inconsciente prácticamente no cambia su comportamiento 
después de haber sido advertida, las personas sospecharán que no creen 
en la advertencia que se les ha dado, incluso si la persona inconsciente 
afirma verbalmente creer en la advertencia que se les ha dado. 


Finalmente, demostrar la fe en Allah, el Exaltado, es prácticamente la 
prueba y la evidencia que se requiere en el Día del Juicio para que se le 
conceda el Paraíso. Una prueba, Allah, Todopoderoso, ha ordenado 
obtenerla. No tener esta evidencia práctica es tan tonto como un 
estudiante que le devuelve un examen en blanco a su maestro alegando 
que su conocimiento está en su mente, por lo que no necesita escribirlo 
respondiendo las preguntas del examen. De la misma manera que este 
estudiante sin duda fracasará, también lo hará una persona que llegue al 
Día del Juicio sin la obediencia de Allah, el Exaltado, en el cumplimiento de 
Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino 
con paciencia de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammaag, la paz y las bendiciones sean con él, incluso si poseen fe en 
su corazón. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre los líderes del mundo moderno. Era bastante obvio que se 
aprovechan de su posición, ya que malversan la riqueza de los 
contribuyentes en sus cosas personales y eventos innecesarios. Es una 
pena que las cosas hayan cambiado tanto desde los días de los justos 
predecesores. En aquellos días, cuando se convirtieron en líderes, de 
hecho se convirtieron en servidores del pueblo y en lugar de gastar la 
riqueza del pueblo en sus cosas personales, gastarían su propia riqueza 
personal en el pueblo. Mientras que hoy en día los líderes y las familias 
reales gastan la riqueza del pueblo y se comportan como si fueran los 
dueños de la nación. 


Es importante que los musulmanes seleccionen a sus predecesores justos 
como modelos a seguir y adopten sus características. Por ejemplo, los 
musulmanes deben cumplir con sus deberes hacia todos aquellos bajo su 
cuidado, como se aconseja en un Hadiz, encontrado en Sunan Abu 
Dawud, número 2928. Esto no significa que uno no deba preocuparse por 
sí mismo. Significa que deben cumplir con sus propios deberes personales 
y luego esforzarse por cumplir con sus deberes con respecto a sus 
dependientes sin exagerar. Primero deben obedecer a Allah, el Altísimo, 
utilizando las bendiciones que les ha concedido de maneras que Le 
agraden, como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), y cumplir 
con los derechos de gente. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre las dificultades generalizadas que enfrentan los 
musulmanes en todo el mundo. Aunque las pruebas y los juicios han 
afectado a los creyentes desde los albores de los tiempos, particularmente 
en la época del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean 
con él, parece que las pruebas de hoy en día sólo conducen a más 
dificultades y humillaciones para los musulmanes. Mientras que las 
pruebas que enfrentaron los justos predecesores solo llevaron a su honor 
en ambos mundos. La razón principal de esta diferencia en el resultado de 
las pruebas es que cuando los predecesores justos enfrentaron pruebas, 
de hecho mayores pruebas que los musulmanes modernos, lo cual se 
confirma en un Hadith encontrado en Sunan lbn Majah, número 4023, 
enfrentaron sus pruebas y dificultades al obedecer sinceramente a Allah, el 
Exaltado, en la forma de cumplir los mandatos de Allah, el Exaltado, 
abstenerse de Sus prohibiciones y ser pacientes con el destino de acuerdo 
con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él. Esto resultó en que pasaran la prueba con 
seguridad y recibieran grandes honores y bendiciones de Allah, el Altísimo, 
en ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Y el capítulo 24 An Nur, versículo 55: 


“ Allah ha prometido a aquellos que han creído entre vosotros y han hecho 
obras de bien que seguramente les concederá la sucesión [a la autoridad] 
en la tierra tal como se la concedió a quienes les precedieron y que 
seguramente les establecerá [allí] su religión. que Él ha preferido para ellos 
y que seguramente les sustituirá, después de su temor, seguridad, 
[porque] Me adoran, sin asociarme nada. Pero quien después de eso no 
crea, esos son los desafiantes desobedientes”. 


Considerando que, muchos musulmanes hoy en día enfrentan pruebas 
pero no se mantienen firmes en la obediencia a Allah, el Exaltado. No 
comprenden que el éxito y el honor a través de las pruebas sólo se 
conceden a aquellos que se mantienen firmes en la obediencia a Allah, 
Altísimo, mientras que ser desobediente sólo conduce a la deshonra. Por 
lo tanto, los musulmanes no deben adorar a Allah, el Exaltado, de manera 
exagerada, de modo que solo le obedecen en tiempos de facilidad y se 
alejan de Él con ira y desobediencia en tiempos de dificultad. Esto no es 
un verdadero servicio u obediencia a Allah, el Altísimo. Capítulo 22 Al Hajj, 
versículo 11: 


“Y entre el pueblo está aquel que adora a Allah al límite. Si el bien le 
conmueve, éste le tranquiliza; pero si lo azota la prueba, se vuelve rostro 
[a la incredulidad]. Ha perdido [este] mundo y el Más Allá. Ésa es la 
pérdida manifiesta”. 


En pocas palabras, ninguna acción ayudará a los musulmanes a largo 
plazo si no se basa en la obediencia a Allah, Todopoderoso. La 
desobediencia sólo conducirá de una dificultad a otra, de una desgracia a 
otra. Capítulo 4 An Nisa, versículo 147: 


“¿Qué haría Allah con [es decir, ganaría con] tu castigo si estás agradecido 
y crees?...” 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre las últimas palabras pronunciadas por personajes famosos 
antes de fallecer. Es común que las personas indaguen y presten especial 
atención a las últimas palabras de los demás, ya sea que estén falleciendo 
o partiendo en un largo viaje. La gente ha adoptado esta mentalidad 
porque saben que las últimas palabras de alguien suelen ser ciertas y muy 
importantes. Por lo tanto, los musulmanes deberían reflexionar sobre el 
último versículo del Sagrado Corán que será revelado, que según algunos 
estudiosos es el capítulo 2 Al Bagarah, versículo 281: 


“Y temed el día en que seréis devueltos a Allah. Entonces cada alma será 
compensada por lo que ganó y no será agraviada [es decir, tratada 
injustamente])”. 


Los musulmanes deben tratar de comprender la importancia de este 
versículo, ya que son las últimas palabras reveladas a la humanidad por 
parte de Allah, el Exaltado. Él eligió recordarle a la humanidad el Día del 
Juicio y prepararse para él por encima de todas las demás cosas de las 
que podría haber hablado. Por lo tanto, los musulmanes deben 
comprender la realidad de este Gran Día para poder prepararse 
adecuadamente para él. Esto sólo se puede lograr mediante la obediencia 
sincera a Allah, el Altísimo, que implica usar las bendiciones que Él les ha 
concedido de maneras que le agraden, como se describe en el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 


bendiciones sean con él). . Ningún hecho, pequeño o grande, será pasado 
por alto u olvidado. Todos serán responsables de cada respiro que dieron 
en esta Tierra. No habrá segundas oportunidades ni una oportunidad para 
hacer las paces con Allah, Altísimo. Si uno ha ganado algo bueno, recibirá 
algo bueno. Si se ganaron el mal, es muy posible que encuentren la 
destrucción. 


Las otras últimas palabras que es importante comprender y actuar en 
consecuencia están registradas en un Hadiz encontrado en Sunan lbn 
Majah, número 2698. Son las últimas palabras del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Aconsejó a los 
musulmanes sobre la importancia de establecer las oraciones obligatorias. 
De todas las cosas que podría haber aconsejado, optó por mencionar las 
oraciones obligatorias. Esto por sí solo debería hacernos comprender la 
importancia de establecer las oraciones obligatorias. De hecho, según un 
Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2618, la oración es lo que 
separa la incredulidad de la creencia. Los musulmanes se sienten 
desconectados de Allah, el Altísimo, a pesar de que creen en Él y lo 
invocan. Pero como la mayoría de ellos no han establecido sus oraciones 
obligatorias, es decir, cumplirlas con todas sus condiciones y etiquetas, no 
han mantenido su vínculo con Allah, Exaltado. Los musulmanes deben 
comprender que establecer las oraciones obligatorias es la primera barrera 
que los protege del extravío. Sólo hay que reflexionar sobre las personas 
que conocen y que se extraviaron y en la mayoría de los casos el primer 
paso de su extravío fue no establecer las oraciones obligatorias. Cuando 
esta barrera fue destruida, entonces fue fácil extraviarse y cometer 
pecados graves. Capítulo 29 Al Ankabut, versículo 45: 


“...De hecho, la oración prohíbe la inmoralidad y las malas acciones...” 


Por lo tanto, los musulmanes deben actuar de acuerdo con las últimas 
palabras del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con 
él, estableciendo correctamente sus oraciones obligatorias y animando a 
sus dependientes, como sus hijos, a hacer lo mismo. Lo mejor es 
animarles antes de que sea obligatorio para ellos para que se acostumbren 
cuando lleguen a esta edad. Esto ha sido indicado en un Hadiz encontrado 
en Sunan Abu Dawud, número 495. 


Los musulmanes no deben inventar excusas tontas cuando incumplen este 
deber, ya que Allah, Exaltado, no carga a alguien con un deber que no 
puede cumplir. Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 286: 


“Allah no cobra a un alma excepto [lo que esté dentro de] su capacidad...” 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el drástico aumento en el número de jóvenes involucrados 
en la delincuencia. Los musulmanes deben comprender un principio 
importante que puede impedir que los jóvenes alcancen este resultado. 
Aunque existen muchos deberes obligatorios para los musulmanes, el 
mayor de ellos es establecer las oraciones obligatorias. Aquí es cuando 
uno realiza las oraciones cumpliendo todas sus condiciones y etiquetas, 
como realizarlas a tiempo. Esto se debe a que abandonar las oraciones 
obligatorias, en la mayoría de los casos, es el primer paso que conduce a 
pecados graves y extravíos. Esto ha sido indicado en el Sagrado Corán. 
Capítulo 29 Al Ankabut, versículo 45: 


“...De hecho, la oración prohíbe la inmoralidad y las malas acciones...” 


Las oraciones obligatorias actúan como una barrera que nos protege de 
este extravío. Pero cuando se destruya esta barrera, es sólo cuestión de 
tiempo que se extravíen. Así se ha advertido en el capítulo 43 Az Zukhruf, 
versículo 36: 


"Y a quien esté ciego para no recordar al Misericordioso, le asignamos un 
demonio, y él será su compañero". 


Basta reflexionar sobre las personas que conocen y que se han 
descarriado y se darán cuenta de que, en la mayoría de los casos, el 
primer paso de su extravío fue abandonar las oraciones obligatorias. 


Por lo tanto, es vital que los musulmanes establezcan correctamente sus 
oraciones obligatorias y se aseguren de que sus dependientes, como sus 
hijos, hagan lo mismo. Los padres deben ser proactivos animando a los 
niños a ofrecer sus oraciones incluso antes de que alcancen la edad en 
que sea obligatorio para ellos. Esto ha sido aconsejado por el Santo 
Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, en un Hadiz 
encontrado en Sunan Abu Dawud, número 495. Retrasar esta importante 
enseñanza se convertirá en un gran arrepentimiento tanto para los padres 
como para el niño, ya que alentar a un mayor Que un niño establezca sus 
oraciones obligatorias cuando no está acostumbrado es extremadamente 
difícil. Los padres deben recordar que responderán por no haber guiado 
correctamente a sus hijos en el Día del Juicio, ya que era un deber para 
ellos. Esto se confirma en un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, 
número 2928. Capítulo 66 En Tahrim, versículo 6: 


“Oh vosotros que habéis creído, protegeos a vosotros mismos y a vuestras 
familias del Fuego...” 


Una de las principales razones por las que las oraciones obligatorias 
actúan como una barrera contra el extravío es que recuerdan constante y 


regularmente al musulmán su responsabilidad en el Día del Juicio. De la 
misma manera que uno se presenta ante Allah, el Altísimo, en la oración, 
así se presentará ante Él en el Día del Juicio. Quien se vuelve hacia Allah, 
el Altísimo, a lo largo del día y recuerda su inevitable realidad, más evitará 
hacer las cosas que Le desagradan. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el ascenso y caída de líderes tiránicos. Es importante 
aprender que por mucha fuerza física o social que tenga una persona, 
seguramente llegará un día en el que afrontará las consecuencias de sus 
actos. En la mayoría de los casos, esto ocurre durante su vida, donde las 
acciones de una persona le llevan a problemas, como la prisión, y 
eventualmente enfrentará las consecuencias de sus acciones también en 
el más allá. Esto se aplica a todas las personas, no sólo a los líderes. 


Por lo tanto, un musulmán nunca debe maltratar a otros, como por ejemplo 
a sus familiares. Deberían aprender una lección de los líderes tiránicos de 
la historia que eran mayores en fuerza que ellos, pero ciertamente llegó un 
día en que su fuerza no los benefició y enfrentaron las consecuencias de 
sus malas acciones. La influencia social y la fuerza son cosas volubles, ya 
que pasan rápidamente de persona a persona y nunca permanecen con 
nadie por mucho tiempo. Por lo tanto, un musulmán que posee tal fuerza 
debe usarla de una manera que agrade a Allah, Todopoderoso, en 
beneficio de sí mismo y de los demás. Pero si abusan de su autoridad e 
influencia, eventualmente enfrentar un castigo del cual nadie puede 
protegerlos. 


Además, es importante no abusar de la propia autoridad, ya que esto 
puede causar que sean arrojados al infierno el Día del Juicio. Todo opresor 
tendrá que entregar sus buenas obras a sus víctimas y, si es necesario, 


cargar con los pecados de sus víctimas, hasta que se establezca la 
justicia. Esto hará que muchos opresores sean arrojados al infierno. Esto 
ha sido confirmado en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 
6579. 


Para concluir, un musulmán nunca debe olvidar hacerse responsable de 
sus actos. Aquellos que lo hagan evitarán desobedecer a Allah, el 
Exaltado, y dañar a otros. Pero aquellos que no se juzgan a sí mismos 
seguirán desobedeciendo a Allah, el Altísimo, y dañando a otros sin darse 
cuenta. sin saber que en realidad sólo se hacen daño a sí mismos. Pero 
cuando se den cuenta de este hecho, será demasiado tarde para escapar 
del castigo. 
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Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre el sufrimiento extremo de los musulmanes en todo el 
mundo, como Palestina. Aunque gran parte de los recursos naturales del 
mundo, como el petróleo, están en manos de los musulmanes, los 
musulmanes como nación tienen muy poca influencia en la sociedad y 
otras naciones. Los musulmanes suelen culpar a otros por esta debilidad 
social, como los países occidentales. Culpan a su propaganda contra los 
musulmanes como la causa de esta extendida debilidad e influencia social. 
Desafortunadamente, muchos no comprenden que esta no era la 
costumbre de los Compañeros del Santo Profeta Muhammad, que Allah 
esté complacido con ellos. Eran pocos en un número pero vencieron a 
naciones enteras. Esto se debe a que en lugar de señalar con el dedo a 
los demás, se miraron al espejo, evaluaron su propio carácter y cambiaron 
para mejorar de acuerdo con las enseñanzas del Sagrado Corán y las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones 
sean con él. Fue esta obediencia sincera a Allah, el Exaltado, lo que les 
dio fuerza, incluso si eran pocos en número. Mientras que muchos 
musulmanes hoy en día están tan ocupados señalando a los demás que 
no reflexionan sobre sus propios defectos y su desobediencia a Allah, el 
Altísimo. Esto hizo que se sintieran satisfechos consigo mismos, lo que 
según algunos eruditos, es la raíz de todos los malos rasgos. Esto se debe 
a que aquel que está satisfecho consigo mismo no se esforzará en buscar 
sus propios defectos ni los corregirá de acuerdo con las enseñanzas del 
Islam. Esto siempre conducirá a malas características y a la desobediencia 
a Allah, Altísimo, lo que implica hacer un mal uso de las bendiciones que 
Él les ha concedido. De hecho, el Santo Profeta Muhammad, que la paz y 
las bendiciones sean con él, advirtió en un Hadiz encontrado en Sunan lbn 
Majah , número 4019, que cuando los musulmanes rompan su pacto de 
obediencia a Allah, el Exaltado, a sus enemigos se les concederá poder 


sobre ellos y tomarán libremente las pertenencias de los musulmanes. El 
Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
incluso declaró en un Hadiz encontrado en Sunan Abu Dawud, número 
4297, que llegará un momento en que los musulmanes serán grandes en 
número pero aún no tendrán valor a los ojos del mundo. Esto se debe a su 
amor por el mundo material y su aversión por la muerte. El amor por el 
mundo material siempre hará que uno se aleje de obedecer sinceramente 
a Allah, el Exaltado, lo que implica usar las bendiciones que uno ha 
recibido de maneras que le agraden, como se describe en el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad. , paz y bendiciones 
sean con él. Esto resultará en la desobediencia a Allah, el Altísimo, y por lo 
tanto la influencia de la nación musulmana se volverá insignificante, lo que 
conducirá a una vida difícil y restringida para ellos. Capítulo 20 Taha, verso 
124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil]. ..” 


Los musulmanes deberían dejar de culpar a los demás y, en cambio, 
reflexionar sobre su propio carácter y corregirlo de acuerdo con las 
enseñanzas del Islam. Esto hará que se esfuercen y amen el más allá. 
Allah, Altísimo, entonces pondrá su asombro y respeto en los corazones 
del resto de la sociedad tal como lo hizo con sus Compañeros, que Allah 
esté complacido con ellos. Esto permitirá a la nación islámica volver a 
obtener fuerza e influencia dentro de la sociedad y llevar una vida buena y 
pacífica. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Capítulo 3 Alee Imran, versículo 139: 


“Así que no os debilitéis ni os entristezcáis, y seréis superiores si sois 
[verdaderos] creyentes”. 


Fortaleciendo la fe - 80 


Leí un artículo de noticias hace un tiempo, que quería discutir brevemente. 
Informó sobre la representación de los musulmanes en los medios de 
comunicación, especialmente en la industria del entretenimiento. Si uno 
reflexiona por un momento, se dará cuenta de que en la mayoría de los 
casos en los medios de comunicación, como en la industria 
cinematográfica, los musulmanes suelen estar representados de dos 
maneras. Se ha demostrado que tienen una mentalidad extrema por la 
cual malinterpretan las enseñanzas del Islam para dañar a personas 
inocentes. O se los muestra como personas despreocupadas que sólo son 
musulmanes de nombre, mientras que sus acciones contradicen 
claramente las enseñanzas islámicas. Por ejemplo, a menudo se les 
muestra como bebedores de alcohol y discotecas. Es muy raro ver a los 
musulmanes retratados correctamente, como un musulmán equilibrado y 
correctamente guiado que cumple con sus deberes obligatorios y participa 
en el mundo material sin comprometer su fe. Esta representación 
incorrecta de los musulmanes no debería engañar a los musulmanes 
haciéndoles creer que la gran mayoría de la nación islámica encaja en 
estas dos categorías extremas. De hecho, la gran mayoría son 
musulmanes equilibrados y los que poseen una mentalidad extrema son la 
minoría. Por lo tanto, un musulmán que observa esto no debe renunciar a 
su modestia y comprometer su fe creyendo que todos los demás están 
haciendo lo mismo, por lo que es aceptable que ellos también lo hagan. 
Desafortunadamente, esta creencia incorrecta ya ha infectado a muchos 
musulmanes que utilizan esta pobre excusa para participar en pecados 
graves, como la calumnia. Esta es una actitud extremadamente inmadura 
que no justifica las acciones de uno en un tribunal mundano. ¿Cómo 
entonces puede sostenerse esta excusa en el tribunal de Allah, el 
Exaltado, en el Día del Juicio? 


Por lo tanto, un musulmán no debe dejarse engañar y permanecer firme en 
la obediencia de Allah, el Exaltado, cumpliendo Sus órdenes, 
absteniéndose de Sus prohibiciones y enfrentando el destino con paciencia 
de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). él, y no seguir el comportamiento de lo que les 
muestra la industria del entretenimiento. Si un musulmán elige desviarse, 
entonces debe saber con certeza que afirmar que todos los demás 
también estaban descarriados no lo salvará del castigo de Allah, el 
Exaltado. Y si se mantienen firmes en la dirección correcta, entonces el 
extravío de los demás no les hará daño en este mundo ni en el próximo. 
Capítulo 5 Al Ma'idah, versículo 105: 


“Oh vosotros los que habéis creído, sobre vosotros recae [la 
responsabilidad sobre] vosotros mismos. Los que se han descarriado no te 
harán daño cuando hayas sido guiado...” 
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Hay muchos hadices del Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, que advierten a la humanidad que quien testifique 
que no hay nadie digno de adoración excepto Allah, el Exaltado, y que el 
Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, es el 
siervo y último mensajero de Allah, el Altísimo, será salvado del fuego del 
infierno. Un ejemplo de ello se encuentra en Sahih Bukhari, número 128. 


El significado de estos Hadiths es que quien muera creyendo en este 
testimonio entrará al Paraíso y escapará del Infierno o entrará al Infierno 
en la medida de sus pecados y luego eventualmente se le permitirá entrar 
al Paraíso donde morará para siempre. Esto ha sido advertido en un Hadiz 
encontrado en Sahih Bukhari, número 7510. 


Es importante señalar que aquellos que deseen entrar al Paraíso sin entrar 
primero al Infierno no sólo deben declarar verbalmente su creencia en el 
Islam, sino que también deben cumplir con sus condiciones y obligaciones. 
El testimonio de fe es sin duda la llave del Paraíso, pero una llave necesita 
dientes para abrir una puerta específica. Los dientes de la llave del Paraíso 
son sus obligaciones y deberes. Sin su significado, la llave sin dientes no 
abrirá la puerta del Paraíso. Esto se demuestra a través de muchos 
hadices que indican que la entrada al Paraíso requiere que uno cumpla 
con las condiciones y deberes del Islam. Por ejemplo, un Hadiz encontrado 
en Sahih Bukhari, el número 1397, indica que el testimonio debe estar 


respaldado por acciones en forma de los pilares del Islam, como el 
establecimiento de las oraciones obligatorias. 


La primera parte del testimonio, a saber, no hay nadie digno de adoración 
excepto Allah, el Altísimo, significa que Allah, el Altísimo, es el Único a 
quien se debe obedecer y nunca desobedecer. Cuando uno acepta a 
Allah, el Exaltado, como su Dios, no debe obedecer nada que conduzca a 
Su desobediencia, ya que sólo Allah, el Exaltado, es su Maestro y ellos 
son sólo Sus esclavos. Pero en el momento en que uno obedece algo que 
conduce a la desobediencia de Allah, el Exaltado, entonces ha corrompido 
su creencia en Su Unicidad, como se indica en el capítulo 45 Al Jathiyah, 
versículo 23: 


“¿Has visto al que ha tomado por dios su [propio] deseo...” 


El Sagrado Corán ha advertido a los musulmanes que quienquiera que 
cometa pecados en realidad está adorando al Diablo, ya que le han 
obedecido en lugar de obedecer a Allah, el Exaltado. Capítulo 36 Yaseen, 
versículo 60: 


“¿No os ordené, oh hijos de Adán, que no adoréis a Satanás? [Porque] en 
verdad, él es para vosotros un claro enemigo”. 


Los musulmanes que rechazan sus deseos, los deseos de los demás y las 
órdenes del Diablo y en cambio sólo obedecen a Allah, el Altísimo, 
realmente han tomado a Allah, el Altísimo, como su Dios. A estos 
musulmanes se les ha concedido la protección de Allah, el Exaltado, en 
ambos mundos. Estos musulmanes prácticamente han actualizado el 
testimonio del Islam al apoyar su reclamo verbal e interno con acciones 
sinceras de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la 
paz y las bendiciones sean con él. Cuando uno actúa de acuerdo con sus 
tradiciones, ha cumplido el segundo aspecto del testimonio, es decir, el 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) es el 
siervo y último mensajero de Allah, el Exaltado. Estos musulmanes son a 
quienes se hace referencia en un hadiz encontrado en Sahih Bukhari, 
número 128. Aconseja que Allah, el Exaltado, los salvará del Fuego del 
Infierno. 


La persona que declara el Islam con la lengua y lo acepta internamente es 
sin duda un musulmán, pero su verdadera y sincera creencia en la 
Unicidad de Allah, el Exaltado, disminuye según sus pecados. 


Un aspecto de actuar verdaderamente según el testimonio es amar 
sinceramente a Allah, el Altísimo. De hecho, el Santo Profeta Muhammad, 
que la paz y las bendiciones sean con él, ha indicado esto en un Hadiz 
encontrado en Sunan Abu Dawud, número 4681. Advierte que este es un 
aspecto del perfeccionamiento de la fe. Esto es cuando uno ama lo que 
Allah, Todopoderoso, ama y odia lo que Él odia. Como esta era la 
característica del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él), según un Hadith encontrado en Sunan lbn Majah, número 2333, a 


los musulmanes se les ordenó seguirlo. Capítulo 3 Alee Imran, versículo 
31: 


“Di, [Oh Muhammad], “Si amas a Allah, entonces sígueme, [para que] Allah 
te ame y te perdone tus pecados...” 


De las enseñanzas islámicas se desprende claramente que amar lo que 
Allah, el Exaltado, odia y desagradar lo que Allah, el Exaltado, ama es una 
clara indicación de que una persona sigue sus propios deseos y los 
obedece antes que Allah, el Exaltado. Esta actitud reduce la creencia en la 
Unicidad de Allah, el Exaltado. El siguiente versículo deja claro que 
adoptar esta mentalidad es una desviación de la verdadera creencia en el 
testimonio del Islam. Capítulo 9 En Tawbah, versículo 24: 


“Di, [Oh Muhammad]: "Si vuestros padres, vuestros hijos, vuestros 
hermanos, vuestras esposas, vuestros parientes, las riquezas que habéis 
obtenido, el comercio que teméis declinar y las viviendas que os 
complacen, os son más amados que Allah y Su Mensajero y luchar por Su 
causa, luego espera hasta que Allah ejecute Su orden y Allah no guíe al 
pueblo desafiante y desobediente." 


Quien adora a Allah, el Exaltado, según sus propios deseos, Le adora al 
límite. Es decir, cuando enfrentan tiempos de tranquilidad se alegran, pero 


cuando encuentran dificultades, se alejan de Su obediencia con ira. 
Capítulo 22 Al Hajj, versículo 11: 


“Y entre el pueblo está aquel que adora a Allah al límite. Si el bien le 
conmueve, éste le tranquiliza; pero si lo azota la prueba, se vuelve rostro 
[a la incredulidad]. Ha perdido [este] mundo y el Más Allá. Ésa es la 
pérdida manifiesta”. 


Un hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6502, informa a los 
musulmanes cómo creer y actuar correctamente según el testimonio de la 
fe, lo que evita que uno sea dañado por el fuego del infierno en el otro 
mundo. Esto es primero completar correctamente los deberes obligatorios 
mientras se cumplen todas sus condiciones y etiquetas. Luego hay que 
añadir a esto la realización de actos rectos voluntarios, los mejores de los 
cuales son las tradiciones establecidas del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él). Esto conduce al amor por Allah, el 
Altísimo, y hace que Allah, el Altísimo, empodere cada órgano de su 
cuerpo para que sólo le obedezcan a Él. Esta obediencia verdadera y 
sincera es el cumplimiento del testimonio de fe. Este es el corazón sano 
que contiene sólo el amor por Allah, el Exaltado, y está libre de los deseos 
mundanos y del amor del mundo material. Capítulo 26 Ash Shu'ara, 
versículos 88-89: 


“El día en que no beneficiarán a [nadie] la riqueza ni los hijos. Pero sólo 
aquel que viene a Allah con un corazón sano." 


Es importante tener en cuenta que esto no significa que un musulmán se 
libere de cometer pecados, sino que se arrepiente sinceramente de ellos 
cuando rara vez los comete. 


Para concluir, es vital que los musulmanes no sólo declaren el testimonio 
del Islam interna y verbalmente, sino que también deben mostrarlo en sus 
acciones, ya que esta es la única manera de lograr el verdadero éxito en 
este mundo y escapar completamente del castigo en el otro mundo. . 
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El interés financiero denota la cantidad que un prestamista recibe de un 
prestatario a una tasa de interés fija. En el momento de la revelación del 
Sagrado Corán se practicaban muchas formas de transacciones de 
intereses. Una de ellas era que el vendedor vendía un artículo y fijaba un 
plazo para el pago del precio, estipulando que si el comprador no pagaba 
dentro del plazo especificado ampliaría el plazo pero aumentaría el precio 
del artículo. Otra era que una persona prestaba una suma de dinero a otra 
y estipulaba que el prestatario debía devolver una cantidad específica 
superior a la cantidad prestada dentro de un límite de tiempo determinado. 
Una tercera forma de transacción de intereses era que el prestatario y el 
vendedor acordaban que el primero reembolsaría el préstamo dentro de un 
cierto límite a una tasa de interés fija, y que si no lo hacían dentro del 
límite, el prestamista extendería el plazo pero al mismo tiempo aumentaría 
la tasa de interés. Son transacciones como éstas a las que se aplican las 
disposiciones aquí mencionadas. 


Quienes creen esto no logran diferenciar entre el beneficio obtenido de la 
inversión legal y el interés financiero. Como resultado de esta confusión, 
algunos argumentan que si las ganancias obtenidas con el dinero invertido 
en un negocio son legales, ¿por qué deberían considerarse ¡legales las 
ganancias obtenidas con un préstamo? Argumentan que en lugar de que 
una persona invierta su riqueza, se la presta a alguien que a su vez 
obtiene ganancias de ella. En tales circunstancias, ¿por qué el prestatario 
no debería pagar al prestamista una parte de las ganancias? No 
reconocen que ningún negocio está inmune al riesgo. Ninguna empresa 
conlleva una garantía absoluta de ganancias. Por lo tanto, no es justo que 
se considere que el financiero es el único que tiene derecho a un beneficio 


a un tipo fijo en todas las circunstancias y que debe estar protegido contra 
cualquier posibilidad de pérdida. No es parte de la justicia que aquellos 
que dedican sus recursos no tengan garantizados beneficios a un tipo fijo, 
mientras que aquellos que prestan su riqueza estén totalmente asegurados 
contra todos los riesgos de pérdida y tengan garantizados beneficios a un 
tipo fijo. 


En una transacción legal normal, un comprador obtiene un beneficio de un 
artículo que compra a un vendedor. El vendedor recibe una compensación 
por el esfuerzo y el tiempo invertido en realizar el artículo. Por otra parte, 
en las transacciones relacionadas con intereses el intercambio de 
beneficios no se produce de manera equitativa. La parte que recibe los 
intereses recibe una cantidad fija como pago por el préstamo que concedió 
y, por tanto, su ganancia está asegurada. La otra parte puede hacer uso 
de los fondos prestados, pero no siempre puede generar beneficios. Si esa 
persona gasta los fondos prestados en una necesidad, no obtendrá ningún 
beneficio. Incluso si los fondos se invierten, uno tiene la posibilidad de 
obtener ganancias o incurrir en pérdidas. Por lo tanto, una transacción 
relacionada con intereses causa una pérdida por un lado y una ganancia 
por el otro o una ganancia asegurada y fija por un lado y una ganancia 
incierta por el otro. Por tanto, el comercio lícito no es igual al interés 
financiero. 


Además, la carga de los intereses hace que a los prestatarios les resulte 
extremadamente difícil reembolsar el préstamo. Es posible que incluso 
tengan que pedir prestado a otra fuente para poder pagar el préstamo 
original y los intereses. Debido a la forma en que funcionan los intereses, 
la suma pendiente de pago a menudo permanece incluso después de 
haber pagado el préstamo. Esta presión financiera puede impedir que las 


personas obtengan las necesidades de vida para ellas y sus familias. Este 
estrés puede provocar muchos problemas físicos y mentales. 


En última instancia, en este tipo de sistema sólo los ricos se vuelven más 
ricos mientras que los pobres se vuelven más pobres. 


Aunque aparentemente puede parecer que tratar con intereses financieros 
es que una persona gana riqueza, en realidad solo le causa una pérdida 
general. Esta pérdida puede adoptar muchas formas. Por ejemplo, puede 
llevarlos a perder negocios buenos y lícitos que podrían haber obtenido si 
se hubieran abstenido de negociar intereses financieros. Allah, Altísimo, 
pueda hacer que utilicen sus riquezas de maneras que no les agraden. Por 
ejemplo, pueden encontrar dolencias físicas que les obliguen a gastar su 
preciosa riqueza ilícita y, por tanto, no utilizarla de manera que les agrade. 
La pérdida general también tiene un aspecto espiritual. Cuanto más tratan 
con intereses financieros, mayor es su avaricia, su avaricia por las cosas 
mundanas nunca se satisface, lo que por definición los hace pobres 
incluso si poseen mucha riqueza. Estas personas pasarán de un asunto 
mundano a otro a lo largo del día sin lograr el contentamiento, ya que 
perdieron la gracia que acompaña a los negocios y la riqueza lícitos. Esto 
puede incluso empujarlos a obtener más riqueza ilícita a través de 
intereses financieros y otros medios. La pérdida en el más allá es más 
obvia. Se quedarán con las manos vacías en el Día del Juicio, ya que 
Allah, el Exaltado, no aceptará ninguna buena acción que tenga sus raíces 
en algo ilícito, como dar caridad con riquezas ilícitas. No hace falta ser un 
erudito para determinar dónde es probable que termine esta persona el 
Día del Juicio. 


Existe una enorme diferencia entre transacciones comerciales legales y 
transacciones relacionadas con intereses. El primero desempeña un papel 
beneficioso en la sociedad, mientras que el segundo conduce a su 
decadencia. Por su propia naturaleza, el interés engendra avaricia, 
egoísmo, apatía y crueldad hacia los demás. Conduce al culto a la riqueza 
y destruye la compasión y la unidad con los demás. Por tanto, puede 
arruinar la sociedad tanto desde el punto de vista económico como moral. 


La caridad, por otra parte, es el resultado de la generosidad y la 
compasión. Gracias a la cooperación mutua y la buena voluntad, la 
sociedad se desarrollará positivamente, lo que a su vez beneficiará a 
todos. Es obvio que si hay una sociedad cuyos individuos son egoístas en 
sus tratos unos con otros, en la que los intereses de los ricos se oponen 
directamente a los intereses de la gente común, esa sociedad no descansa 
sobre bases estables. En una sociedad así, en lugar de amor y compasión, 
es inevitable que crezcan el rencor y la amargura mutuos. 


Para concluir, cuando las personas satisfacen sus propias necesidades y 
las de sus dependientes y luego gastan de manera caritativa su excedente 
de riqueza o participan en empresas comerciales mutuamente lícitas, 
entonces el comercio, la industria y la agricultura en dicha sociedad 
mejorarán. El nivel de vida dentro de la sociedad aumentará y la 
producción en ella será mucho mayor que en sociedades donde la 
actividad económica está restringida por el interés financiero. 
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En el Sagrado Corán y en los hadices del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él) se han dado severas advertencias 
sobre no donar la caridad obligatoria. Por ejemplo, un Hadiz encontrado en 
Sahih Bukhari, número 1403, advierte que la persona que no done su 
caridad obligatoria se encontrará con una gran serpiente venenosa que la 
morderá continuamente en el Día del Juicio. Capítulo 3 Alee Imran, 
versículo 180: 


“* Y aquellos que [con avidez] retienen lo que Allah les ha dado de Su 
generosidad, que no piensen jamás que es mejor para ellos. Más bien, es 
peor para ellos. Sus cuellos estarán rodeados por lo que retuvieron el Día 
de la Resurrección...” 


Según un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 4019, cuando 
los miembros de una sociedad retienen la caridad obligatoria, Allah, el 
Exaltado, retiene la lluvia y si no fuera por los animales, no dejaría que 
lloviera en absoluto. Por lo tanto, este pecado grave es una causa 
potencial de los largos períodos de sequía que enfrentan algunas 
naciones. 


No ofrecer la caridad obligatoria es un signo de extrema codicia, ya que es 
sólo una porción extremadamente pequeña de la riqueza de uno, es decir, 


el 2,5%. Está claro que el avaro está lejos de Allah, el Exaltado, del pueblo 
y cerca del Infierno. Esto se confirma en un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 1961. 


Los musulmanes deben comprender que donar la caridad obligatoria no 
sólo los protege del castigo, sino que también genera bendiciones en la 
vida que superan con creces la riqueza que donaron. De hecho, el Santo 
Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, dejó claro 
en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 6592, que la caridad no 
disminuye la riqueza. Esto significa que cuando uno hace una donación, 
Allah, Altísimo, le compensa. Por ejemplo, les brinda oportunidades de 
negocios que les hacen ganar más riqueza de la que donaron. Este pago 
se confirma en muchos lugares del Sagrado Corán, por ejemplo, capítulo 
57 Al Hadid, versículo 11: 


“ ¿Quién es el que le concedería a Allah un buen préstamo para que Él se 
lo multiplique y obtenga una noble recompensa?” 


Además, este Hadiz podría indicar que, dado que la provisión de cada 
persona está pregrabada, cualquier riqueza destinada a gastarse en ella 
nunca cambiará, independientemente de cuánta riqueza done una 
persona. Esto se confirma en un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, 
número 6748. 


Por lo tanto, un musulmán debe evitar la ira de Allah, el Exaltado, donando 
una fracción muy pequeña de su riqueza en forma de caridad obligatoria 
mientras espera una recompensa mucho mayor tanto en este mundo como 
en el próximo. 
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Un gran obstáculo para la obediencia a Allah, Altísimo, es la debilidad de la 
fe. Es una característica censurable que da lugar a otras características 
negativas, como no actuar según el propio conocimiento, temer a los 
demás, poner la obediencia de las personas por encima de la obediencia a 
Allah, el Altísimo, tener esperanza en el perdón sin luchar por él y otras 
cosas no deseadas. características. La mayor aflicción de la debilidad de la 
fe es que permite cometer pecados, como descuidar los deberes 
obligatorios. La causa fundamental de la debilidad de la fe es la ignorancia 
del Islam. 


Uno debe esforzarse por adquirir conocimientos para fortalecer su fe. Con 
el tiempo, eventualmente alcanzarán la certeza de la fe, que es tan fuerte 
que salvaguarda a la persona a través de todas las pruebas y pruebas y 
garantiza que cumpla con sus deberes tanto religiosos como mundanos. 
Este conocimiento se obtiene cuando uno estudia las enseñanzas del 
Sagrado Corán y los Hadiths del Santo Profeta Muhammad, que la paz y 
las bendiciones sean con él. Específicamente, aquellas enseñanzas que 
discuten las promesas de recompensa para aquellos que son obedientes y 
el castigo para aquellos que son desobedientes a Allah, el Altísimo. Esto 
crea miedo al castigo y esperanza de recompensa en el corazón del 
musulmán, que actúa como un mecanismo de atracción y empuje hacia la 
obediencia a Allah, el Exaltado. 


Uno puede fortalecer su fe reflexionando sobre las creaciones dentro de 
los Cielos y la Tierra. Cuando se hace correctamente, esto indica 
claramente la Unicidad de Allah, el Exaltado, y Su poder infinito. Capítulo 
41 Fussilat, versículo 53: 


“Les mostraremos Nuestros signos en los horizontes y dentro de ellos 
mismos hasta que les resulte claro que es la verdad...” 


Por ejemplo, si un musulmán reflexiona sobre el día y la noche y cuán 
perfectamente sincronizados están y las otras cosas relacionadas con 
ellos, realmente creerá que esto no es algo aleatorio, sino que hay una 
fuerza que asegura que todo funcione como un reloj. Éste es el poder 
infinito de Allah, el Exaltado. Además, si uno reflexiona sobre el momento 
perfecto entre la noche y el día, se dará cuenta de que indica claramente 
que hay un solo Dios, a saber, Allah, el Exaltado. Si hubiera más de un 
Dios, cada dios desearía que la noche y el día ocurrieran según sus 
propios deseos. Esto conduciría a un caos total, ya que un Dios podría 
desear que saliera el Sol mientras que el otro Dios podría desear que 
continuara la noche. El sistema perfecto e ininterrumpido que se encuentra 
dentro del universo demuestra que hay un solo Dios, a saber, Allah, el 
Exaltado. Capítulo 21 Al Anbiya, versículo 22: 


“Si hubiera habido dentro de ellos [es decir, los cielos y la tierra] dioses 
además de Allah, ambos habrían sido arruinados...” 


Otra cosa que puede fortalecer la fe es persistir en las obras de justicia y 
abstenerse de todos los pecados. Como la fe es una creencia sustentada 
en acciones, se debilita cuando se cometen pecados y se fortalece cuando 
se realizan buenas obras. Por ejemplo, el Santo Profeta Muhammad, que 
la paz y las bendiciones sean con él, advirtió una vez en un Hadith 
encontrado en Sunan An Nasai, número 5662, que un musulmán no es 
creyente cuando bebe alcohol. 
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Un gran obstáculo para la obediencia a Allah, Altísimo, es ganar y utilizar 
riquezas ilícitas. Este es un pecado grave y debe evitarse a toda costa. Del 
Sagrado Corán y de los hadices del Santo Profeta Muhammaag, la paz y las 
bendiciones sean con él, se desprende claramente que Allah, Exaltado, no 
acepta ningún acto justo que tenga un fundamento en lo ilícito. Por 
ejemplo, aquel que gana riquezas ilícitas y luego las utiliza para realizar la 
Santa Peregrinación, encontrará que ha perdido el tiempo y que, aparte de 
los pecados, no ha ganado nada. Esta actitud contradice completamente el 
temor de Allah, el Altísimo. Él sólo acepta cosas de aquellos que le temen. 
Capítulo 5 Al Ma'idah, versículo 27: 


*...De hecho, Allah sólo acepta a los justos [que Le temen]”. 


Un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 1410, advierte que Allah, 
el Exaltado, sólo acepta riquezas legítimas que se gastan para 
complacerlo. De hecho, el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, advirtió claramente en un Hadiz encontrado en 
Sahih Muslim, número 2346, que incluso la súplica de quien gana y usa 
riquezas ilícitas es rechazada por Allah, el Exaltado. 


En realidad, una persona sólo necesita un poco para sobrevivir en este 
mundo. De los justos predecesores se desprende claramente que es 


posible abstenerse completamente de riquezas ilícitas o dudosas llevando 
una vida moderada y alejada de la extravagancia. Es obvio que uno sólo 
se inclina hacia la riqueza ilícita debido a sus anhelos y anhelos 
innecesarios. 


Para concluir, es importante que los musulmanes eviten los cuatro 
obstáculos principales a la obediencia de Allah, el Altísimo, que se han 
analizado en este breve libro. El primer paso es obtener el conocimiento 
islámico correcto de una fuente confiable. Luego uno debe esforzarse por 
actuar en consecuencia cumpliendo con sus deberes obligatorios, las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él) y sus responsabilidades mundanas, todo sinceramente para 
complacer a Allah, el Exaltado. Esta actitud le guiará a uno a sortear los 
obstáculos a la obediencia a Allah, el Exaltado, y le guiará con seguridad 
hasta las puertas del Paraíso. 
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En un Hadiz encontrado en Sunan lbn Majah, número 2141, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que la 
riqueza no es mala siempre que quien la posee tenga piedad. Añadió que 
la buena salud era mejor que la riqueza y concluyó que estar alegre es una 
bendición. 


El musulmán que posee piedad siempre gastará su riqueza de la manera 
correcta, es decir, de manera que agrade a Allah, el Exaltado. Entonces 
para ellos se convertirá en una bendición en ambos mundos. Es 
importante señalar que gastar de manera correcta va más allá de la 
caridad e incluye todo tipo de gasto legal útil y libre de exceso, despilfarro 
o extravagancia, como gastar en las necesidades propias y de las 
personas a su cargo. Esto ha sido advertido en un Hadiz encontrado en 
Sahih Bukhari, número 4006. 


La piedad sólo se logra aprendiendo y actuando según el conocimiento 
islámico. Capítulo 35 Fatir, versículo 28: 


”...Sólo temen a Allah, de entre Sus siervos, los que tienen conocimiento...” 


Este conocimiento garantizará que un musulmán comprenda cómo utilizar 
correctamente su riqueza y sus otras bendiciones mundanas. 
Comprenderán que usar estas bendiciones correctamente conduce a la 
paz y al éxito en ambos mundos, mientras que su mal uso genera estrés y 
dificultades en ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Aunque este tipo de riqueza es una gran bendición, tener buena salud 
mediante la cual uno cumple con todos sus deberes prácticos para Allah, 
Todopoderoso y la creación de forma independiente, es una bendición 
mayor. Esto es obvio ya que los ricos gastan felizmente su riqueza para 
mantenerse saludables y evitar enfermedades. Por lo tanto, uno debe 
hacer uso de su buena salud esforzándose en la obediencia a Allah, el 
Altísimo, cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y 
realizando acciones rectas voluntarias, como ofrecer sus oraciones 
obligatorias en la Mezquita en congregación y realizar ayunos voluntarios, 
antes de que llegue el día en que pierdan su buena salud y se arrepientan. 


Finalmente, es importante que los musulmanes adopten características 
positivas, como la alegría, ya que esta no es sólo la tradición del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), sino que 
también ayuda a afrontar las diferentes dificultades y pruebas que uno 
enfrentará durante sus vidas. Quien adopte una mentalidad positiva tendrá 


más fácilmente paciencia en estos tiempos. Mientras que aquellos que 
adoptan una mentalidad general negativa y pesimista se volverán más 
fácilmente impacientes y desobedientes a Allah, Altísimo, en tiempos de 
dificultades. Un musulmán debe revisar periódicamente las innumerables 
bendiciones que recibió para mantener una mentalidad positiva. Además, 
deben obtener y actuar en base al conocimiento islámico, ya que esto los 
alentará a comprender la realidad de que Allah, el Exaltado, sólo decreta lo 
que es mejor para las personas, incluso si esto no es obvio para ellos. 
Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 216: 


*...Pero tal vez odies algo y te haga bien; y tal vez amas algo y es malo 
para ti. Y Allah sabe, mientras que vosotros no lo sabéis”. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre las 
innumerables personas en este mundo y los innumerables caminos 
diferentes por los que están recorriendo. Esto en sí mismo es una 
indicación del poder infinito de Allah, el Altísimo. Aunque hay miles de 
millones de personas, no hay dos que recorran exactamente el mismo 
camino en la vida. Comprender estas señales fortalece la fe, pero este 
capítulo discutirá algo más. 


Siempre que un musulmán se encuentre en un camino lícito, primero debe 
mostrar verdadera gratitud a Allah, el Exaltado, utilizando las bendiciones 
que sólo Él le concedió en la forma prescrita por el Islam. La otra cosa 
importante es que un musulmán nunca debe menospreciar a los demás 
creyendo que su camino es de alguna manera superior al de los demás, 
especialmente aquellos que también están en un camino legal. Esto sólo 
conduce al orgullo que lo llevará a uno al infierno. Esto se confirma en un 
hadiz que se encuentra en Sahih Muslim, número 266. En lugar de ello, 
primero deben comprender que no son conscientes del resultado final de 
su vida o de la vida de los demás. Alguien que está en un camino ilícito 
puede fácilmente arrepentirse sinceramente y ser salvo antes de morir. 


En segundo lugar, en el caso de otras personas que siguen un camino 
legal, un musulmán debe comprender que a cada persona se le ha 
concedido el mejor camino, que difiere del mejor camino posible para los 
demás. Por ejemplo, un musulmán puede pasar la mayor parte de su 


tiempo en una mezquita y otro musulmán puede dedicar la mayor parte de 
su tiempo a cosas mundanas lícitas, como una ocupación. El primer 
musulmán no es mejor que el segundo, ya que cada persona está en el 
mejor camino para ella. Si intercambiaran lugares, lo más probable es que 
los llevara a la destrucción. Por ejemplo, si cambiaran el que ahora pasa 
tiempo en una mezquita podría adoptar orgullo y así ser destruido. Por eso 
es mejor para ellos involucrarse en las cosas lícitas del mundo. Por otro 
lado, el otro musulmán que ahora dedica la mayor parte de su tiempo al 
mundo material podría perderse en él y dirigirse hacia lo ilícito. Entonces 
sería mejor para este musulmán pasar la mayor parte de su tiempo en una 
mezquita. 


Por lo tanto, los musulmanes nunca deben tener celos ni menospreciarse 
unos a otros, ya que cada persona está en el mejor camino posible para 
ellos, siempre que este camino sea legal. Esta actitud siempre conducirá a 
la humildad y al amor mutuo de unos por otros y, según un hadiz 
encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2510, amarse sinceramente unos 
a otros por la causa de Allah, el Exaltado, es una característica que lleva a 
uno al Paraíso. Es importante señalar que esta discusión no significa que 
uno no deba tratar de mejorar actuando según las enseñanzas del Islam. 
Significa que deberían estar felices por otros que están transitando por un 
camino legal. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las armas poderosas 
que usa el Diablo para desviar a la gente es embellecer un elemento de 
este mundo para crear una fantasía que parezca atractiva. Capítulo 16 An 
Nahl, versículo 63: 


"Por Allah, ciertamente enviamos [mensajeros] a las naciones antes que 
tú, pero Satanás hizo que sus obras les resultaran atractivas...” 


Cuando una persona observa a los demás, el Diablo tomará una 
instantánea de ese momento y la embellecerá de tal manera que la 
persona cree todo un mundo de fantasía a partir de ello en su mente. Por 
ejemplo, una persona observa a una familia que se tomó una selfie 
mientras estaba de vacaciones y ese momento es sacado de contexto por 
la persona para distraerse de obedecer a Allah, el Altísimo, lo que implica 
usar las bendiciones que Él les ha otorgado de maneras agradarle. Por 
ejemplo, pueden sentir celos de la familia y del momento de felicidad de 
sus vacaciones. Los celos siempre conducen a otros rasgos negativos 
como la amargura. También puede hacer que menosprecien las cosas 
buenas que Allah, Altísimo, les ha concedido. Quien se comporta de esta 
manera nunca podrá estar agradecido a Allah, el Altísimo. El proceso de 
embellecimiento también puede animarles a esforzarse por adoptar el 
estilo de vida que han creado en su imaginación. Esto a menudo hace que 
uno haga mal uso de las bendiciones que se le han concedido. Les hace 
esforzarse por ir al mundo material más allá de sus necesidades y les hace 


descuidar sus responsabilidades y deberes. Esto siempre lleva al estrés e 
incluso al pecado. Esto, a su vez, impedirá que uno se prepare 
adecuadamente para el Día del Juicio, que implica cumplir los mandatos 
de Allah, el Altísimo, abstenerse de Sus prohibiciones y afrontar el destino 
con paciencia según las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la 
paz y las bendiciones sean. sobre el. 


Estos son sólo algunos ejemplos de lo que ocurre cuando uno cae en la 
trampa del Diablo. Un musulmán siempre debe recordar que cuando mira 
un momento de la vida de otra persona, nunca puede comprender las 
dificultades y tensiones que enfrenta. Sólo ven un aspecto pequeño, 
estrecho y exterior de una situación que muchas veces induce a error. Por 
ejemplo, es posible que la familia que se toma el selfie odie sus 
vacaciones y pase tiempo juntos y solo sonría por la foto que han tomado. 
Una foto no revela las dificultades de la vida familiar. Un musulmán 
siempre debe recordar que Allah, Todopoderoso, le da a cada persona lo 
que es mejor para ella, incluso si esto no es obvio para ella. Capítulo 2 Al 
Bagarah, versículo 216: 


“...Pero tal vez odies algo y te haga bien; y tal vez amas algo y es malo 
para ti. Y Allah sabe, mientras que vosotros no lo sabéis”. 


Por lo tanto, deben concentrarse en utilizar las bendiciones que se les han 
concedido de maneras que agraden a Allah, Altísimo, ya que en esto 
reside su paz y su éxito en ambos mundos. No consiste en perseguir una 
fantasía urdida por el Diablo a partir de un único momento de la vida de 
otra persona. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 


que solía hacer. ". 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Los Compañeros del Profeta 
Muhammaad, la paz y las bendiciones sean con él, se destacan claramente 
como el mejor grupo de personas que jamás haya existido, sólo superado 
por los Santos Profetas (la paz sea con ellos). Una de las cosas que los 
hizo grandes fueron sus altos objetivos y aspiraciones. En todo lo que 
hicieron y dijeron, siempre apuntaron al más allá en lugar de apuntar al 
mundo material. Incluso si uno elimina su abundante adoración y solo 
observa sus actividades diarias, verá claramente un grupo de personas 
que realmente creyeron en el más allá, ya que la mayoría de sus esfuerzos 
diarios fueron dedicados al más allá, ya que siempre usaron las 
bendiciones que tenían. concedidos en formas que agradan a Allah, 
Exaltado, y evitamos usarlos en formas vanas y pecaminosas. Por otro 
lado, si uno elimina las oraciones obligatorias de la vida diaria de un 
musulmán moderno, no podrá diferenciarlo de un no musulmán por sus 
actividades diarias. Esto se debe únicamente a sus bajas aspiraciones y 
objetivos. Es decir, la gran mayoría de sus esfuerzos están dedicados a 
este mundo material, al igual que un no musulmán. Uno no debe 
engañarse creyendo que está haciendo lo mismo que hicieron los 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos. Sí, los Compañeros, 
que Allah esté complacido con ellos, participaron en negocios y formaron 
familias, pero la forma en que hicieron estas cosas estaba totalmente 
arraigada en las enseñanzas del Islam. Ganaban y gastaban sólo de la 
manera que agradaba a Allah, el Altísimo, y evitaban todo lo que no les 
beneficiaría en el más allá. ¿Cuántos musulmanes pueden afirmar que se 
comportan de esta manera? Los Compañeros, que Allah esté complacido 
con ellos, se casaron pero eligieron un cónyuge basándose 
completamente en las enseñanzas del Islam y se esforzaron mucho por 
cumplir los derechos de su cónyuge de acuerdo con las enseñanzas del 


Islam en lugar de hacerlo según sus propios deseos. ¿Cuántos 
musulmanes pueden afirmar que se comportan de esta manera? Los 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, criaron a sus hijos 
enseñándoles el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) y les enseñaron a 
priorizar la preparación para el más allá sobre este mundo , utilizando el 
bendiciones que se les concedieron de manera que agradara a Allah, el 
Altísimo. Mientras que, hoy en día, la mayoría de los padres musulmanes 
sólo enseñan a sus hijos a recitar el Sagrado Corán sin entenderlo ni 
actuar en consecuencia y ponen todo su esfuerzo en animarlos a ganar 
mucha riqueza y comprar muchas propiedades. 


Los musulmanes modernos copian las acciones de los Compañeros, que 
Allah esté complacido con ellos, pero como sus objetivos y aspiraciones se 
centran en el mundo material, están muy alejados de los Compañeros, que 
Allah esté complacido con ellos. 


Uno debe vivir su vida de manera que a alguien que observe sus 
actividades diarias le resulte evidente que realmente cree en el más allá, 
ya que todos sus objetivos y aspiraciones apuntan hacia el más allá. Esto 
se logra cuando uno usa las bendiciones que se le han concedido de 
manera que agrade a Allah, el Exaltado, como se describe en el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). No se puede comportarse así sólo durante las 
cinco oraciones obligatorias, que duran menos de una hora al día, sino 
mostrar esta actitud en cada acción y palabra. Esta fue la actitud de los 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, y es una de las razones 
detrás de su grandeza. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Uno de los principales 
engaños de este mundo y un arma del Diablo es cuando uno se convence 
de que es diferente de los demás y por lo tanto no compartirá el destino de 
la gran mayoría de las personas que adoptaron una determinada forma de 
vida y camino. Por ejemplo, muchas personas que no son ricas ni 
famosas, observan a celebridades ahogadas en trastornos mentales, como 
ansiedad, estrés y adicción a sustancias, como consecuencia de su forma 
de vida, y creen falsamente que si se les concediera fama y suerte su 
resultado sería de alguna manera diferente. ¿Cuántos musulmanes 
afirman que si se les concediera abundante riqueza, como a los 
multimillonarios de este mundo, erradicarían la pobreza mundial? Esta 
actitud particular ha sido incluso mencionada en el Sagrado Corán. 
Capítulo 9 En Tawbah, versículos 75-76: 


"Y entre ellos están aquellos que hicieron un pacto con Allah, [diciendo]: 
"Si Él nos da de Su generosidad, seguramente gastaremos en caridad, y 
seguramente estaremos entre los justos". Pero cuando les dio de Su 
generosidad, ellos fueron tacaños con ella y se alejaron mientras ellos se 
negaban." 


Otro ejemplo común es cuando uno elige para casarse a una persona de 
mal carácter, a pesar de que sus familiares y amigos le advierten que no lo 
haga. Pero creen tontamente que, a diferencia de la gran mayoría de las 


personas que se casaron con alguien de mal carácter y sufrieron como 
resultado, ellos no correrán este destino y, en cambio, de alguna manera 
reformarán a su cónyuge para convertirse en un musulmán y ciudadano 
modelo. 


Un último ejemplo común, similar al mencionado anteriormente, es que 
aunque el Islam recomienda y alienta a los musulmanes a ganar sólo la 
riqueza legal que necesitan para satisfacer sus necesidades y 
responsabilidades, ya que la mayoría de las personas que ganan más que 
esto sólo se vuelven codiciosas o derrochador y extravagante, sin 
embargo, muchos musulmanes ignoran el resultado de la mayoría y 
afirman que serán diferentes y sólo gastarán su riqueza excesiva en 
formas que agraden a Allah, el Exaltado. Si esto fuera cierto, no habría 
pobreza en el mundo. 


La verdad es que, aunque las personas poseen características diferentes, 
las personas siguen siendo personas. Si la mayoría de las personas no 
obedecen sinceramente a Allah, el Exaltado, al adoptar una determinada 
forma de vida, en la mayoría de los casos, quien los sigue también 
fracasará. 


Un musulmán debe utilizar la percepción que Allah, Todopoderoso, le 
concedió para poder tomar las decisiones correctas en la vida. Deben 
observar las decisiones tomadas por los demás y el resultado que 
encontraron y no asumir que ellos mismos de alguna manera encontrarán 
un resultado diferente si eligen el mismo camino que ellos. No se debe 
pensar que son especiales y diferentes de la mayoría de las demás 


personas. Esta actitud impide utilizar correctamente la percepción y, por 
tanto, puede conducir a un resultado desastroso. La persona sabia elige un 
camino donde la mayoría de las personas que lo recorrieron tuvieron éxito 
en ambos mundos. Este es el camino de aprender y actuar según las 
enseñanzas del Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Todos los demás 
caminos deben evitarse, incluso si uno cree que pueden atravesarlos con 
seguridad, ya que esto no es más que un engaño y un truco del diablo. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. La mayoría de las personas 
experimentan uno de los signos más poderosos que indica la Unidad de 
Allah, el Exaltado, y Su poder y autoridad supremos sobre la creación, 
independientemente de su fe o falta de ella. Cuando una persona enfrenta 
una dificultad genuina, que no puede resolverse con los medios que posee 
o alos que tiene acceso, a menudo suplica a un dios, Allah, el Exaltado. Ni 
siquiera apelan a múltiples dioses ya que su alma les impide hacerlo 
durante su momento de desesperación. Esta es una realidad que a 
menudo se muestra en películas y programas de televisión, donde un 
personaje, que ni siquiera cree en un Dios, apela a Un Dios en su 
momento de necesidad. Por mucho que los productores de cine hayan 
tratado de menospreciar la religión, esta realidad todavía se muestra con 
bastante frecuencia en la industria cinematográfica. 


Este deseo innato de invocar a Un Dios, Allah, el Exaltado, en tiempos 
desesperados se origina en el alma. El alma que una vez estuvo en 
compañía de Allah, el Exaltado, y dio testimonio de Su Señorío, Unidad y 
control y poder absolutos sobre todas las cosas. Capítulo 7 Al A'raf, 
versículo 172: 


"Y [menciona] cuando tu Señor tomó de los hijos de Adán - de sus lomos - 
a su descendencia y les hizo dar testimonio de sí mismos, [diciéndoles]: 
"¿No soy yo vuestro Señor?" Ellos dijeron: "Sí, tenemos testificó."...” 


Uno debe prestar atención a estos momentos, ya que son una clara señal 
de la Unicidad de Allah, el Exaltado. Esta atención los alentará a creer en 
Él, si aún no lo hacen, y los alentará a obedecerlo sinceramente, usando 
las bendiciones que Él les ha otorgado de maneras que le agraden, ya que 
en esto radica la paz y un resultado exitoso. Esto es algo de lo que el alma 
da testimonio, especialmente en tiempos de dificultades. Capítulo 10 


Yunus, versículo 22: 


"Él es quien os permite viajar por tierra y mar hasta que, cuando estáis en 
barcos y navegan con ellos1 con buen viento y se alegran de ello, viene un 
viento tormentoso y las olas vienen sobre ellos de todas partes y esperan 
ser sumergidos, suplican a Allah, sinceros con Él en religión: "Si nos salvas 
de esto, seguramente estaremos entre los agradecidos". 


Y capítulo 41 Fussilat, verso 53: 


"Les mostraremos Nuestros signos en los horizontes y dentro de ellos 
mismos hasta que les resulte claro que es la verdad...” 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las razones principales 
por las que muchos musulmanes en el mundo moderno dejan de buscar la 
paz mental al aprender y actuar según el Sagrado Corán y las tradiciones 
del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, es 
porque creen falsamente que el Las enseñanzas del Islam no se adaptan a 
las tensiones, dificultades y problemas modernos. Creen erróneamente 
que las enseñanzas del Islam sólo se dirigen a los habitantes del desierto y 
de las aldeas que vivían en una época pasada. Como resultado, sólo 
toman los rituales y prácticas del Islam de las enseñanzas islámicas, pero 
abandonan los consejos para la vida cotidiana que se encuentran en las 
enseñanzas islámicas. Esta es una mentalidad tonta, ya que no importa a 
qué época pertenezca un pueblo, los humanos siguen siendo humanos. Es 
decir, los objetivos, esperanzas, aspiraciones, miedos, ansiedades y 
tensiones que enfrentan las personas a lo largo de generaciones siempre 
han sido los mismos. La tecnología ha avanzado con el tiempo pero la 
esencia y naturaleza del ser humano siempre ha sido la misma. Los 
humanos no han evolucionado hacia una especie diferente de modo que 
sus emociones, sentimientos, deseos, metas y anhelos sean 
completamente diferentes a los de las personas que vinieron en 
generaciones anteriores. Así como las generaciones mayores tenían el 
deseo de ganar fama, fortuna, autoridad, familia, amigos y una carrera, lo 
mismo ocurre con la gente de hoy en día. 


Como las enseñanzas del Islam apuntan a la esencia y la naturaleza de los 
humanos, son eternas y se aplican a todos los humanos hasta el Día del 
Juicio. Sólo dejará de aplicarse si los humanos evolucionamos hacia una 
especie diferente, lo cual no va a ocurrir. 


Además, como el conocimiento del Islam proviene de Allah, el Exaltado, el 
Creador de los humanos, el consejo es preciso y abarca todos los 
aspectos de la constitución física y mental de una persona. Este 
conocimiento pertenece únicamente a Allah, Altísimo, y ninguna 
investigación, por mucho que se realice, podrá revelar completamente 
todos los aspectos de un ser humano. Así como un inventor es la mejor 
persona para buscar consejo con respecto a su invento, sólo Allah, el 
Exaltado, es la mejor persona para buscar consejo con respecto al 
bienestar físico y mental de un ser humano. Finalmente, como Allah, 
Altísimo, controla los corazones de las personas y el estado de las 
emociones, sólo Él tiene control sobre si uno logra la paz mental y física en 
este mundo y en el próximo. Capítulo 53 An Najm, versículo 43: 


"Y que es Él quien hace reír y llorar". 


Allah, Altísimo, ha dejado claro que con Su recuerdo y obediencia reside la 
buena salud física y mental en ambos mundos. Esto implica usar las 
bendiciones que uno ha recibido de maneras que agraden a Allah, el 
Exaltado, como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Capítulo 
16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 


daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Mientras que aquel que se olvida de Allah, el Exaltado, y en cambio hace 
mal uso de las bendiciones que se le han concedido, no encontrará paz 
mental, independientemente de cuántas cosas mundanas posea. Capítulo 
20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil]. ..” 


Para concluir, mientras una persona siga siendo humana, las enseñanzas 
eternas del Islam siempre se aplicarán a ella, independientemente de la 
época a la que pertenezca. Mientras sigan siendo una creación de Allah, 
Altísimo, sólo Él puede darles la solución al bienestar físico y mental. 
Buscar esto en otra parte sólo conducirá a una mala salud física y mental, 
lo cual es obvio si uno observa las redes sociales y las noticias. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las realidades difíciles 
que enfrentan los musulmanes en estos tiempos son las dudas en el Islam 
causadas por el comportamiento de otros musulmanes. Esta es una 
realidad que todas las naciones han enfrentado y por lo tanto ha sido 
discutida en el Sagrado Corán. Capítulo 11 Hud, versículo 110: 


"Y ciertamente le habíamos dado a Moisés la Escritura, pero hubo 
desacuerdo. Y si no fuera por una palabra anterior de tu Señor, habría sido 
juzgada entre ellos. Y de hecho, están en dudas inquietantes al respecto". 


Cuando los eruditos y las personas religiosas abusaron de las enseñanzas 
divinas con el fin de obtener cosas mundanas, como riqueza y autoridad, la 
población en general se desanimó de la fe al observar su mal 
comportamiento. La misma realidad ha afectado también a los 
musulmanes. Observan a personas supuestamente religiosas que 
intencionalmente malinterpretan las enseñanzas divinas y, por lo tanto, no 
implementan las enseñanzas correctas del Islam. Por ejemplo, algunas 
naciones musulmanas impiden que las mujeres reciban educación, aunque 
es obligatorio que todo hombre y mujer adquieran conocimientos, según 
las enseñanzas del Islam, como el Hadith encontrado en Sunan lbn Majah, 
número 224. Otro ejemplo muy extendido , es cuando personalidades 
religiosas dedican todo su tiempo, energía y esfuerzos a insultar, criticar y 
difamar a otros musulmanes. Cuando la población en general observa este 


tipo de comportamiento, se aleja del Islam, incluso si no lo muestra 
abiertamente. 


En primer lugar, todos los musulmanes deben representar correctamente 
al Islam para que cumplan su papel como embajadores del Islam, a fin de 
mostrar el verdadero rostro del Islam al mundo. La raíz de esto es poseer 
una buena intención, complacer a Allah, el Exaltado, y obtener y actuar 
según el conocimiento islámico correcto, que está arraigado en el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). 


En segundo lugar, aunque esta realidad existe, un musulmán no está 
exento de alejarse del Islam debido al comportamiento de otros. En 
cambio, deben adquirir el conocimiento correcto del Islam para poder 
verificar por sí mismos lo que enseña el Islam. No hay excusa para no 
hacerlo, ya que el conocimiento islámico correcto está ampliamente 
disponible y es accesible al público en general. Sólo a través de este 
método se eliminarán las posibles dudas que puedan surgir al observar el 
comportamiento incorrecto de otros musulmanes y se evitará que estas 
dudas infecten a las próximas generaciones de musulmanes. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Es obvio cuando uno observa 
las redes sociales que los musulmanes se han convertido en una nación 
de suplicantes . Se pueden observar innumerables publicaciones y videos 
que hacen referencia a las súplicas que se encuentran dentro de las 
enseñanzas islámicas. Aunque suplicar a Allah, el Exaltado, juega un 
papel importante en el Islam, muchos han pasado por alto el hecho de que 
para que las súplicas sean efectivas deben ir acompañadas de acciones 
sinceras. Las súplicas en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) siempre van 
acompañadas de acciones sinceras. Por ejemplo, capítulo 2 Al Bagarah, 
versículos 127-129: 


"Y [mencionar] cuando Abraham estaba levantando los cimientos de la 
Casa y [con él] Ismael, [diciendo]: "Señor nuestro, acepta [esto] de 
nosotros. De hecho, Tú eres el que Oye, el que Conoce. Señor nuestro, y 
haznos musulmanes [en sumisión] a Ti y de nuestros descendientes una 
nación musulmana [en sumisión] a Ti. Y muéstranos nuestros ritos [de 
adoración] y acepta nuestro arrepentimiento. De hecho, Tú eres el 
Aceptador del Arrepentimiento, el Misericordioso. Señor Nuestro, y envía 
entre ellos un mensajero propio que les recite Tus versos y les enseñe el 
Libro y la sabiduría y los purifique. En verdad, Tú eres el Exaltado en 
Poder, el Sabio."" 


Los Santos Profetas Ibrahim e Ismael, la paz sea con ellos, prácticamente 
estaban construyendo la casa de Allah, el Altísimo, cuando hicieron esta 
súplica. Es decir, su súplica iba acompañada de buenas acciones sinceras. 


Otro ejemplo es el capítulo 27 An Naml, versículos 18-19: 


"Hasta que, cuando llegaron al valle de las hormigas, una hormiga dijo: 
"Oh hormigas, entrad en vuestras moradas para que no os aplasten 
Salomón y sus soldados sin que ellos lo perciban". Entonces [Salomón] 
sonrió, divertido por su discurso. , y dijo: "Mi Señor, permíteme estar 
agradecido por Tu favor que has otorgado a mí y a mis padres y hacer la 
justicia que Tú apruebas. Y admíteme por Tu misericordia en [las filas de] 
Tus siervos justos."”" 


Es obvio que el Santo Profeta Solimán, la paz sea con él, estuvo a la altura 
de esta súplica mostrando gratitud a Allah, el Exaltado, al usar las 
bendiciones que le fueron concedidas de maneras que agradaban a Allah, 
el Exaltado. No se limitó a suplicar y no combinarlo con acciones. 


Además, incluso los momentos recomendados para suplicar a Allah, 
Todopoderoso, están estrechamente relacionados con las acciones físicas. 
Por ejemplo, un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 3499, 
informa que Allah, el Exaltado, acepta fácilmente la súplica hecha después 
de las oraciones obligatorias y en la última parte de la noche. Ambos 


momentos de súplica están relacionados con acciones físicas: las 
oraciones obligatorias y la oración voluntaria nocturna. 


Hay muchos hadices que advierten contra ciertas acciones que impiden la 
aceptación de una súplica. Por ejemplo, un Hadiz encontrado en Jami At 
Tirmidhi, número 2989, advierte claramente que la súplica de una persona 
que gana y consume lo ilícito nunca será aceptada. Es obvio que suplicar 
por ciertas cosas mientras se realizan acciones que contradicen la súplica 
es inútil. Por ejemplo, aquel que suplica protección del infierno, pero 
persistentemente comete los pecados que conducen al infierno. O el que 
suplica por el Paraíso pero no logra establecer las buenas obras que 
conducen al Paraíso, como las oraciones obligatorias. 


Además, el Islam deja claro que una persona no puede simplemente 
suplicar por el éxito sin esforzarse activamente por lograrlo. Por ejemplo, 
Allah, Exaltado, ordena a los creyentes que tomen precauciones durante la 
lucha, no les dice simplemente que sólo le supliquen por el éxito. Capítulo 
4 An Nisa, versículo 71: 


"Oh vosotros que habéis creído, tomad precauciones y salid en grupos o 
salid todos juntos”. 


Incluso cuando una pareja casada tiene problemas, Allah, Exaltado, no les 
dice simplemente que le supliquen. En cambio, les insta a tomar medidas 
prácticas para solucionar los problemas. Capítulo 4 An Nisa, versículo 35: 


"Y si temes disensión entre los dos, envía un árbitro de su pueblo y un 
árbitro de su pueblo. Si ambos desean la reconciliación, Allah la provocará 
entre ellos. De hecho, Allah es siempre Conocedor y Consciente." 


Incluso la súplica más grande y recitada se recita activamente durante 
cada ciclo de la oración, lo que indica que las súplicas deben ir 
acompañadas de acciones sinceras para que sean efectivas. Capítulo 1 Al 
Fatihah, versículos 5-7: 


"Es a Tia quien adoramos y a Ti te pedimos ayuda. Guíanos por el camino 
recto. El camino de aquellos a quienes has concedido favor, no de 
aquellos que se han ganado [Tu] ira o de aquellos que están extraviados". 


Esta discusión hasta ahora deja claro que la súplica por sí sola no es 
efectiva a menos que vaya acompañada de acciones sinceras. Esto queda 
claro cuando uno observa la actitud y el comportamiento del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) y sus Compañeros, que 
Allah esté complacido con ellos. 


Por lo tanto, uno debe utilizar las súplicas correctamente apoyándolas con 
acciones sinceras y rectas. Si uno enfrenta una dificultad, debe utilizar los 
recursos que se le han otorgado para resolver el problema de manera 
práctica, como dificultades entre familiares, y luego suplicar por ayuda. El 
uno sin el otro no es el camino islámico. Una persona enferma debe 
buscar consejo médico y tomar medicamentos de acuerdo con las 
enseñanzas del Islam y también suplicar por alivio. Una persona que 
desea tener un hijo debe casarse primero e intentar tener un hijo con su 
cónyuge y luego suplicar para que esto ocurra. Una persona que desee 
aprobar su examen debe estudiar y luego suplicar para tener éxito. Uno 
debe prácticamente ayudar a otros en dificultades de acuerdo con sus 
medios, como apoyo financiero, y también suplicar a Allah, el Exaltado, por 
ellos. Uno debe adherirse a la obediencia sincera de Allah, el Exaltado, 
utilizando las bendiciones que Él les ha concedido de maneras que le 
agraden, como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), entonces 
suplicar por cosas buenas en ambos mundos. 


Desafortunadamente, convertirse en una nación perezosa de suplicantes 
que no combinan sus súplicas con acciones sinceras y justas es una de las 
principales razones por las que la nación islámica en su conjunto y la fe de 
los musulmanes individuales se han debilitado dramáticamente con el 
tiempo. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Capítulo 57 Al Hadid, versículo 
16: 


"¿No ha llegado el momento para aquellos que han creído de que sus 
corazones se vuelvan humildemente sumisos ante la memoria de Allah y lo 
que ha descendido de la verdad? Y que no sean como aquellos a quienes 
se les dio la Escritura antes, y hace mucho tiempo. pasó por encima de 
ellos, por lo que se endureció su corazón..." 


Este versículo indica que a medida que pasaba el tiempo, la gente del libro 
trataba su fe como un montón de prácticas vacías, tal como uno cumple 
con las prácticas culturales. El problema de tratar la fe como una práctica 
cultural es que con el paso del tiempo la gente abandona las prácticas 
culturales. Por ejemplo, a menudo se observará a un padre que se viste 
según su cultura y herencia, pero su hijo se vestirá según una cultura 
diferente. Por lo tanto, a medida que pasó el tiempo para la gente del libro, 
eventualmente abandonaron la práctica de su fe, ya que para ellos no eran 
más que prácticas vacías, y su fe se convirtió en solo un caparazón vacío 
en el que la gente decía creer pero no practicaba su religión. Esto es 
bastante evidente cuando uno observa a las personas hoy en día que 
afirman seguir ciertas religiones pero no actúan en absoluto según sus 
enseñanzas. Hubo un tiempo en que sus instituciones religiosas siempre 
estaban llenas de devotos estudiantes y adoradores, ahora están vacías. 


Lamentablemente, lo mismo ha ocurrido con los musulmanes que, con el 
paso del tiempo, observaron su religión como unas cuantas prácticas 
vacías, que finalmente las generaciones venideras abandonaron. 


La generación anterior de musulmanes era devota del Islam y, por lo tanto, 
para ellos era una forma de vida, no sólo prácticas y rituales. Se dedicaron 
a aprender y actuar según el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) y, por lo tanto, el 
Islam influyó en cada una de sus palabras y acciones y en cada esfera de 
sus vidas, como la personal, social, vida financiera y laboral. Para ellos, el 
Islam se había fusionado con su sangre y se había vuelto inseparable de 
sus actividades diarias. Las prácticas pueden abandonarse, mientras que 
algo que es una forma de vida no puede abandonarse. Por ejemplo, 
alguien puede renunciar a un hobby porque no le apetece hacerlo pero no 
puede renunciar a la comida o a respirar oxígeno durante periodos 
prolongados, ya que este último es un modo y medio de vida mientras que 
el primero es sólo una práctica. 


Esta actitud de los justos predecesores ha sido abandonada, en la mayoría 
de los casos, al igual que las personas de otras religiones abandonaron las 
enseñanzas de su fe, ya que el Islam ahora se observa como un conjunto 
de prácticas y rituales sin ningún efecto real en el día a día. actividades o 
conducta. Esta es la razón por la que las mezquitas, que siempre estaban 
llenas durante las cinco oraciones diarias en congregación, ahora están 
prácticamente vacías. Sólo queda la práctica de la oración congregacional 
de los viernes, pero si las cosas continúan como están, incluso eso será 
abandonado por las generaciones venideras. 


Además, la imitación ciega de los demás no es suficiente, ya que impide 
apreciar que el Islam es una forma de vida y, en cambio, los convence a 
ellos y a quienes los observan, como la próxima generación, de que el 
Islam son sólo unos pocos rituales vacíos y prácticas que pueden 
abandonarse, del mismo modo que se pueden abandonar las prácticas 
culturales. 


La manera de evitar este resultado es entender que el Islam no es un 
conjunto de prácticas, sino más bien una forma de vida que afecta cada 
momento de un musulmán. Esta comprensión sólo llega cuando uno 
aprende y actúa según el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), ya que esto 
garantiza que cada aspecto de la vida de una persona esté conectado con 
el Islam. Esto garantiza que uno use las bendiciones que se le han 
concedido de manera que agrade a Allah, Todopoderoso. Esto, a su vez, 
conduce a la paz y al éxito en ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, 
versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. En esta época de opresión 
generalizada de personas inocentes en todo el mundo, es deber de un 
musulmán oponerse al mal de acuerdo con su capacidad y dentro de las 
leyes del Islam. Muchos musulmanes cumplen con este importante deber, 
especialmente en las redes sociales, citando versículos del Sagrado Corán 
y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, que mencionan las amenazas dadas a los 
opresores. Pero es importante señalar que estos versos y tradiciones se 
aplican a todas las personas, incluido uno mismo. Cuando uno observa 
una opresión masiva de personas, como asesinatos en masa, es fácil para 
un musulmán menospreciar su propia desobediencia a Allah, el Exaltado, y 
su propia opresión de los derechos de los demás, comparándola con la 
opresión masiva llevada a cabo por otros. . Por ejemplo, un musulmán que 
persistentemente se comporta de manera grosera con su cónyuge 
menospreciará este acto de opresión al observar la opresión masiva de la 
gente en las noticias. Luego se concentran en lanzar versos del Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, que amenazan con oprimir a las personas que 
ven en las noticias, pero se olvidan de aplicar estas enseñanzas islámicas 
a ellos mismos y a su comportamiento. Aunque algunos tipos de opresión 
son peores que otros, la opresión sigue siendo opresión, y todas sus 
formas conducirán a la oscuridad para el opresor. Esto ha sido advertido 
en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 2447. 


Esta discusión no significa que uno no deba oponerse al mal según su 
fuerza y dentro de los límites de la ley islámica, pero significa que no 
deben olvidar los actos de desobediencia y opresión que cometen al 


menospreciarlos al compararlos con la opresión masiva causada por otros. 
Uno debe continuar oponiéndose al mal, pero también evaluar 
constantemente sus propias acciones a la luz de las enseñanzas islámicas 
para eliminar cualquier aspecto de opresión que cometan al no cumplir con 
los derechos de Allah, el Exaltado, o al agraviar a las personas. De lo 
contrario, es posible que en el Día del Juicio sean criados con los mismos 
opresores a los que se opusieron durante su vida en la Tierra. Capítulo 14 
Ibrahim, versículo 42: 


"Y nunca penséis que Allah no es consciente de lo que hacen los 
malhechores. El sólo los retrasa [es decir, su cuenta] por un día en el que 
los ojos mirarán fijamente [con horror]". 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Todo musulmán, 
independientemente de la fuerza de su fe, cree en la realidad del Día del 
Juicio, ya que es uno de los principales pilares de la fe. Pero la fuerza de la 
creencia en el Día del Juicio varía entre los musulmanes. Aunque evaluar 
el nivel exacto de creencia de alguien en el Día del Juicio está más allá de 
la capacidad de los humanos, ya que es un asunto oculto, hay algunos 
signos que indican la fuerza de la creencia de uno. Uno de estos signos es 
cuánto o poco se dedica un musulmán a aprender y actuar según las dos 
fuentes de guía: el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Cuanto más fuerte 
sea la creencia en el Día del Juicio, más prácticamente se prepararán para 
él. Esto sólo es posible cuando uno aprende y actúa según las dos fuentes 
de guía, lo que a su vez le muestra cómo usar las bendiciones que se le 
han concedido de manera que agrade a Allah, Todopoderoso. Entonces, 
cuanto más fuerte sea nuestra creencia en el Día del Juicio, más 
practicaremos con las dos fuentes de guía y cuanto más débil sea nuestra 
creencia, menos practicaremos con las dos fuentes de guía. Esta es la 
razón por la que aquel que no cree en el Día del Juicio no se molestará 
con las dos fuentes de guía, ya que no necesita prepararse para algo en lo 
que no cree. A partir de esto, uno puede evaluar cuánto cree realmente en 
el Día del Juicio. Dia del juicio. Si apenas aprenden y actúan según las dos 
fuentes de orientación, indica que difícilmente creen en el Día del Juicio, 
incluso si afirman lo contrario. Todo musulmán debe realizar 
periódicamente esta autoevaluación para asegurarse de no engañarse 
creyendo que posee una fe fuerte en el Día del Juicio, aunque, en la 
práctica, apenas crean en él. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Es importante que los 
musulmanes juzguen y evalúen periódicamente la fuerza de su fe para 
asegurarse de que van en la dirección correcta en la vida y mejoran paso a 
paso. Una de las mejores maneras de hacerlo es observando su condición 
entre las cinco oraciones diarias obligatorias. Aunque ofrecer las cinco 
oraciones diarias obligatorias es un excelente comienzo, hay que tener en 
cuenta que incluso los hipócritas en la época del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) incluso rezaban. En 
cambio, hay que observar su condición entre las cinco oraciones diarias 
obligatorias. Deben evaluar sus objetivos, deseos, esperanzas y temores 
para evaluar si están viviendo de la manera correcta. Todas estas cosas 
influyen en cómo uno usa las bendiciones que le ha concedido Allah, el 
Altísimo. Cuanto más uno centre sus objetivos, deseos, esperanzas y 
temores en la obediencia a Allah, el Altísimo, y en prepararse para el más 
allá, más utilizará las bendiciones que se le han concedido de maneras 
que le agraden. Esto ha sido descrito en el Sagrado Corán y en las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él). 


Si uno descubre que está utilizando las bendiciones que se le han 
concedido de manera vana o pecaminosa, entonces no está cumpliendo el 
propósito de su creación y ha olvidado a Allah, el Exaltado, durante la gran 
mayor parte de su día, incluso si Ellos rezan. Esto generará estrés y 
problemas en ambos mundos. Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil]...” 


Un musulmán debe mejorar la fuerza de su fe minimizando en primer lugar 
el uso de las bendiciones que se le han otorgado de manera pecaminosa. 
Luego deben esforzarse por minimizar el uso de estas bendiciones en 
vano. Deben evaluar cada bendición y aplicar este modelo hasta que 
descubran que están usando todas las bendiciones que se les han 
concedido de manera que agraden a Allah, Todopoderoso. Este es el 
camino hacia la paz mental y el éxito en ambos mundos, ya que el 
Controlador de los corazones no permitirá que este musulmán sufra una 
vida oscura y restringida ni en este mundo ni en el próximo. Capítulo 16 An 
Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Fortaleciendo la fe - 99 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Con la creciente presencia de 
las redes sociales en la vida de todas las personas y la facilidad con la que 
uno puede socializar con otros, es importante que los musulmanes 
comprendan un aspecto clave de la autorreflexión útil. La autorreflexión es 
necesaria para evaluar correctamente una situación con el fin de emitir un 
juicio sólido y bueno sobre cómo abordarla. Esto es cierto tanto en asuntos 
mundanos como religiosos. Esta autorreflexión sólo es posible cuando uno 
se vuelve hacia adentro y se desconecta temporalmente de la 
comunicación externa, como hablar con los demás. Esto se debe a que 
una situación que una persona está experimentando nunca puede ser 
completamente comprendida por otra persona, independientemente de lo 
bien que se conozcan. Como cada situación que uno enfrenta crea 
diferentes emociones y sentimientos que no pueden ser experimentados 
por otro, incluso si experimenta una situación similar, ya que cada persona 
es diferente y por lo tanto ve y reacciona ante las situaciones de manera 
diferente a los demás. Es por eso que buscar el consejo de demasiadas 
personas solo conduce a confusión y a tomar decisiones equivocadas en 
la vida. 


Entonces, aunque se recomienda buscar el consejo de un experto tanto en 
asuntos religiosos como mundanos, uno debe reflexionar sobre la situación 
para tomar la decisión correcta de acuerdo con sus necesidades, carácter 
y capacidad. 


Además, no es posible realizar múltiples tareas con autorreflexión, al igual 
que un estudiante no puede estudiar correctamente y navegar en las redes 
sociales al mismo tiempo. Pero quien está constantemente inmerso en la 
socialización, ya sea escuchando y viendo algo, hablando con alguien o 
enviando mensajes de texto, nunca hará el juicio correcto con respecto a 
las situaciones que enfrenta, ya que no logra reflexionar verdaderamente 
sobre ellas. La situación se ha vuelto tan mala que la mayoría de la gente 
ni siquiera puede caminar hasta una parada de autobús sin socializar con 
los demás. 


Esta autorreflexión es importante en todos los pequeños asuntos religiosos 
y mundanos, como los asuntos laborales, y es importante con respecto al 
sentido de dirección y propósito de la vida. Aquel que socializa demasiado 
y, por lo tanto, no se toma un tiempo regular para reflexionar sobre sí 
mismo, llevará una vida sin sentido y sin objetivo en la que no aspira ni se 
esfuerza por cumplir sus buenas aspiraciones, esperanzas y objetivos. 


Un musulmán debe tomarse un tiempo para reflexionar sobre sí mismo, de 
modo que cuestione periódicamente su propósito, el camino en el que se 
encuentra y si va en la dirección correcta. Es a través de esto que uno 
puede evaluar correctamente las situaciones mundanas y religiosas que 
enfrenta y tratarlas adecuadamente y asegurarse de que van en la 
dirección correcta en la vida, para que encuentren paz y éxito en ambos 
mundos. 


Fortaleciendo la fe - 100 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Para la mayoría de los 
musulmanes, creer que la obediencia sincera a Allah, el Exaltado, conduce 
al Paraíso no es un gran acto de fe. Esto se debe a que este concepto se 
les ha inculcado en la mente desde una edad temprana y también es 
bastante obvio aceptarlo. El verdadero acto de fe en realidad implica creer 
que quien usa las bendiciones que le han sido concedidas de manera que 
agrade a Allah, el Altísimo, como se describe en el Sagrado Corán y las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean 
con él. , obtendrás tranquilidad de mente y cuerpo en este mundo. Capítulo 
16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Y el capítulo 13 Ar Ra'd, versículo 28: 


”...Sin duda, gracias al recuerdo de Allah los corazones encuentran la paz.” 


Una de las razones por las que esta realidad es difícil de aceptar es que 
aparentemente contradice la lógica. La lógica dicta que una persona sólo 
encontrará paz y felicidad cuando cumpla sus deseos. Además, cuando las 
personas observan las redes sociales, la cultura, la moda y la mayoría de 
las demás personas, todos apuntan y alientan a uno a obtener paz y 
felicidad cumpliendo sus deseos. Ni siquiera el Diablo niega que la 
obediencia a Allah, el Altísimo, conduce al Paraíso, pero asusta a los 
musulmanes para que no utilicen sus bendiciones en formas que agraden 
a Allah, el Altísimo, más allá de los deberes obligatorios básicos, al 
convencerlos de que si lo hicieran, experimentaría una vida miserable en 
este mundo. 


Todas estas razones y más impiden que uno use sus bendiciones de 
manera que agrade a Allah, Exaltado, ya que temen que renunciar a sus 
deseos les impida ser felices y obtener tranquilidad. En cambio, la gente 
inconscientemente afirma que si Allah, Todopoderoso, les concede la paz, 
entonces usarán sus bendiciones correctamente para obtener más. Pero 
Allah, Altísimo, ha dejado claro que una persona no obtendrá la paz hasta 
que utilice las bendiciones que se le han concedido en formas que le 
agraden a Él primero. Esto lleva a que una persona se vuelva inactiva, 
impidiéndole actuar correctamente y obtener tranquilidad mental y física. 


Uno debe estudiar, aprender y actuar según las enseñanzas del Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, para fortalecer su fe, lo que los alentará a dar 
este salto de fe para que obtener tranquilidad de mente y cuerpo en ambos 
mundos. Por ejemplo, cuando uno cree con certeza que el Controlador de 
los corazones no es sino Allah, el Exaltado, entonces comprende que 
ningún deseo mundano conducirá a la paz mental si uno no utiliza 


correctamente las bendiciones mundanas que se le han concedido. 
Mientras que ninguna dificultad les impedirá obtener la paz mental , 
siempre y cuando utilicen correctamente las bendiciones que les han sido 
concedidas, tal como el Santo Profeta Ibrahim, la paz sea con él, 
obteniendo paz y seguridad en medio del fuego. Capítulo 21 An Anbiya, 
versículos 68-69: 


” Dijeron: "Quémalo [al profeta Ibrahim, la paz sea con él] y apoya a tus 
dioses, si vas a actuar". Nosotros [es decir, Allah] dijimos: "Oh fuego, que 
la frescura y la seguridad sean para Abraham". 


Fortaleciendo la fe - 101 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las principales razones 
por las que los musulmanes se esfuerzan por obtener sus deseos 
mundanos, a costa de prácticamente prepararse para el Día del Juicio, es 
su miedo a perder la posibilidad de obtener sus deseos en este mundo. 
Este miedo es una herramienta extremadamente poderosa que el Diablo 
manipula para distraer al musulmán de prepararse para el más allá, lo que 
implica usar las bendiciones que se le han concedido de manera que 
agrade a Allah, el Exaltado, como se describe en el Sagrado Corán y las 
tradiciones. del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean 
con él. Para evitar este resultado, un musulmán siempre debe recordar 
que mientras crea internamente en el Islam y practique activamente sus 
enseñanzas, nunca perderá nada de lo que esperaba ganar. Esto se debe 
a que a un musulmán que genuinamente se esfuerza por obedecer a Allah, 
el Exaltado, se le ha prometido el Paraíso en el más allá. Por lo tanto, todo 
lo que desearon en este mundo y temieron perderlo, lo pueden tener en el 
Paraíso. Podrán disfrutar de lo que querían de forma permanente y en su 
forma perfecta. Mientras que, incluso si obtuvieran lo que desean en este 
mundo, nunca sería permanente ni perfecto. Entonces, en realidad, no 
existe tal cosa como perder nada para un musulmán, ya que obtendrá lo 
que desea en este mundo o en el próximo. Por lo tanto, si no lo obtienen 
en este mundo, sólo pasará un breve retraso antes de que lo obtengan en 
el más allá. Basta reflexionar sobre lo rápido que ha transcurrido su vida 
hasta ahora para comprender que el más allá está sólo a un momento de 
distancia. Capítulo 10 Yunus, versículo 45: 


"Y el día que Él los reúna, [será] como si no hubieran permanecido [en el 
mundo] sino una hora del día...” 


Recordar la importante realidad de que, para un musulmán sincero, todo 
buen deseo se cumplirá, tarde o temprano, le impedirá perseguir 
excesivamente su cumplimiento sin poder prepararse para el más allá. Un 
musulmán sincero no pierde nada, sólo hay un retraso. 


Fortaleciendo la fe - 102 


Tuve un pensamiento que quería compartir. El Islam enseña a las 
personas a ser conscientes de todo lo que ocurre en sus vidas y en las 
vidas de los demás, ya que uno puede aprender valiosas lecciones de ello. 
Por ejemplo, presenciar a una persona enferma es un poderoso 
recordatorio para que un musulmán aproveche su buena salud antes de 
perderla. De manera similar, un musulmán debe ser consciente de su 
forma de hablar y de la de los demás, ya que uno puede aprender 
lecciones importantes de ellos. Las personas a menudo experimentan 
momentos de desliz en los que dicen algo que bien puede reflejar su 
estado interior, incluso si eso está oculto para ellos y los demás. Por 
ejemplo, cuando se habla de la importancia de la familia para alguien, es 
posible que afirme que lo más importante para una persona debería ser su 
familia. Pero cuando uno les señala correctamente que lo más importante 
para un musulmán es Allah, el Exaltado, el hablante rápidamente se 
retracta de su afirmación o responde que eso es lo que querían decir, 
aunque no lo hayan dicho. En estos momentos de desliz, ya sea que le 
ocurra a uno mismo o a otros, uno debe reflexionar profundamente sobre 
lo que se dijo y evaluar sus propias creencias y acciones para asegurarse 
de que permanecen en el camino correcto y continúan obedeciendo 
sinceramente a Allah, Exaltado y Evite engañarse a sí mismo, incluso 
inconscientemente. 


De manera similar, cuando otros bromean sobre algo, a menudo hay una 
capa de verdad incrustada en su broma. Es decir, una parte de ellos sí 
quiere decir lo que dice, hasta cierto punto. Uno debe ser consciente de 
estas cosas, ya que puede aprender verdades más profundas sobre su 
propia psique y comportamiento, lo cual siempre es importante monitorear 


y, si es necesario, ajustar para que esté en línea con las enseñanzas del 
Sagrado Corán y las tradiciones del Sagrado Corán. Santo Profeta 
Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. En realidad, sólo hay dos 
estándares según los cuales una persona puede vivir en este mundo. La 
norma correcta proviene del Creador y Sustentador de todas las cosas, 
Allah, el Exaltado. Estas normas se analizan en el Sagrado Corán y en las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él). El otro estándar es lo que el mundo dedica a través de las redes 
sociales, la cultura y la moda. Esta norma es voluble y cambia con el 
tiempo y quien se adhiere a ella adoptará un estado físico y mental voluble. 
Cuando un musulmán abandona el estándar establecido por Allah, el 
Exaltado, inevitablemente seguirá el estándar establecido por el mundo. 
Uno de los principales problemas a los que esto conduce es la influencia 
de la normalización. Esto ocurre cuando una actitud, comportamiento o 
creencia en particular se vuelve aceptable para las personas a medida que 
la sociedad en general la acepta y la practica. Este puede convertirse en 
un camino peligroso a seguir, ya que conduce al pecado y al extravío. Por 
ejemplo, con el tiempo las calumnias se normalizaron en la sociedad, 
como ocurre con tanta frecuencia en la sociedad. Como resultado, muchos 
musulmanes se entregan a este pecado grave y afirman con desdén que 
todo el mundo lo comete, siempre que se les advierte contra ello. De 
manera similar, muchos musulmanes creen incorrectamente que es 
suficiente creer internamente en el Islam incluso si no practican sus 
enseñanzas. Á medida que esta actitud se ha normalizado en la sociedad, 
los musulmanes utilizan el hecho de que muchos otros se comportan de 
esta manera para justificar su adopción de este comportamiento desviado. 
Un musulmán siempre debe recordar que utilizar la normalización en la 
sociedad como justificación para cometer pecados es algo que Allah, 
Exaltado, nunca aceptará. Si todos cometen un pecado específico, Él los 
responsabilizará a todos por ello, incluso si eso significa castigarlos a 
todos. 


Ser influenciado negativamente por la normalización de la sociedad sólo 
puede evitarse verdaderamente cuando uno elige aprender y actuar según 
el estándar establecido por Allah, Todopoderoso. Esto asegurará que 
utilicen las bendiciones que se les han concedido de manera que le 
agraden a Él. Esto conduce a la tranquilidad y al éxito en ambos mundos. 
Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Y el capítulo 13 Ar Ra'd, versículo 28: 


U 


”...Sin duda, gracias al recuerdo de Allah los corazones encuentran la paz.' 


Si uno se aleja de este estándar, inevitablemente seguirá el estándar de 
vida establecido por el mundo. Esto hará que uno se olvide de Allah, el 
Exaltado, y haga mal uso de las bendiciones que Él le ha concedido. Esto 
sólo conduce a una vida difícil en este mundo y la excusa de seguir lo que 


se consideraba normal en la sociedad tampoco será aceptada en el Día 
del Juicio. Capítulo 20 Taha, versículos 124-126: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] ciego en el 
Día de la Resurrección". Él dirá: "Señor mío, ¿por qué me has levantado 
ciego cuando [una vez] veía?" [Allah] dirá: "Así vinieron a vosotros 
Nuestros signos y los olvidaste [es decir, los ignoraste); y así serás 
olvidado en este Día". 


Fortaleciendo la fe - 104 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Los musulmanes a menudo se 
quejan de que, aunque son conscientes de las consecuencias que 
enfrentarán en el más allá si desobedecen a Allah, el Altísimo, es decir, 
entrar al Infierno, y muchos de ellos conocen los detalles sobre el Infierno y 
sus horrores, no se dejan disuadir de desobedecer. Allah, el Exaltado. De 
manera similar, aunque tienen algún conocimiento sobre las 
consecuencias de obedecer sinceramente a Allah, el Exaltado, como la 
paz mental en este mundo y el Paraíso en el otro, su conocimiento a 
menudo no es suficiente para motivarlos a obedecerle sinceramente, lo 
que implica usar las bendiciones que uno ha recibido de maneras que le 
agraden a Él, como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Una de 
las principales causas de esta actitud es la debilidad de la fe. Esto se 
puede entender con un ejemplo. Cuando a uno se le muestra una imagen 
o un vídeo aterrador, como el de una cobra atacando a alguien, aunque la 
persona sienta cierta aprensión, al imaginarse que se encuentra en esa 
situación aterradora, esta actitud no es suficiente para cambiar su 
comportamiento. Por ejemplo, después de ver la imagen o el vídeo 
aterrador, no huyen por miedo. Mientras que, si una persona experimenta 
directamente algo aterrador, como ser confrontado por una cobra, le creará 
un mayor nivel de miedo que el primer escenario y se sentirá motivado a 
actuar para salvarse de un daño, como huir. la escena. El mismo principio 
se aplica al observar una imagen o un video hermoso en comparación con 
experimentar un evento hermoso. Ser testigo del evento siempre causará 
un efecto más práctico en la persona que simplemente verlo. Ésta es la 
diferencia entre fe débil y fuerte. Quien tiene una fe débil sentirá miedo 
cuando piense o escuche acerca de las consecuencias de desobedecer a 
Allah, el Altísimo, y sentirá alegría al pensar y escuchar acerca de las 
consecuencias de obedecer sinceramente a Allah, el Altísimo. Pero este 
miedo y alegría no son suficientes para afectar su comportamiento 


práctico. Es similar a ver una foto o un vídeo de algo aterrador o hermoso. 
Por otro lado, aquel que posee una fe fuerte es bendecido con una visión 
interior que le permite observar físicamente las consecuencias de 
desobedecer y obedecer a Allah, el Altísimo. Esta visión interior es tan 
poderosa que los afecta en la práctica y, por lo tanto, los alienta a 
obedecer sinceramente a Allah, el Altísimo, y evitar Su desobediencia. 
Esta visión interior ha sido discutida en un Hadiz que se encuentra en 
Sahih Muslim, número 99. 


Uno debe esforzarse por obtener una fe fuerte y adoptar esta visión interior 
para que su comportamiento hacia Allah, el Exaltado y las personas 
mejore. Esto se logra adquiriendo y actuando sinceramente en base al 
conocimiento del Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Sin este conocimiento y 
acción, uno vivirá sin esta visión interior y, como resultado de su débil fe, 
cualquier recordatorio de las consecuencias de obedecer o desobedecer 
sinceramente a Allah, el Exaltado, tendrá poco o ningún efecto en su 
comportamiento. 


Fortaleciendo la fe - 105 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las principales causas 
por las que las personas no muestran paciencia desde el inicio de una 
dificultad es cuando pierden el foco en el panorama más amplio de la vida. 
Cada situación que enfrenta una persona es como una sola pieza de un 
rompecabezas en comparación con el rompecabezas completo. Pero 
cuando uno se centra completamente en esa única pieza, que a menudo 
representa una dificultad, pierde el foco en todo el rompecabezas y, como 
resultado, la dificultad parece mucho más grave de lo que realmente es y 
sus consecuencias negativas parecen más graves de lo que realmente 
son. . Esto impide que uno demuestre paciencia, lo que implica evitar 
quejarse de la situación mediante palabras o acciones mientras se 
mantiene la obediencia sincera a Allah, Exaltado. Una de las mejores 
maneras de evitar este resultado es centrarse constantemente en el Día 
del Juicio. Esto les ayudará a comprender que su problema o dificultad no 
es tan importante, ya que ninguna dificultad terrenal se compara con las 
dificultades del Día del Juicio. Las consecuencias negativas de las 
dificultades terrenales tampoco son más graves que las del Día del Juicio. 
Hay que recordar que este es un Día en el que el Sol será llevado a dos 
millas de la creación y cada persona sudará según sus obras. Esto ha sido 
advertido en un Hadiz encontrado en Jami At Tirmidhi, número 2421. Un 
día en el que los mismos familiares por los que uno está estresado y trata 
de complacer desesperadamente, huirán de ellos. Capítulo 80 Abasa, 
versos 33-37: 


"Pero cuando llegue la explosión ensordecedora, el día en que el hombre 
huirá de su hermano, de su madre y de su padre, de su esposa y de sus 
hijos, ese día habrá para cada hombre un asunto adecuado". 


Un día en el que uno reflexionará sobre sus actos, después de presenciar 
el infierno. Capítulo 89 Al Fajr, versículo 23: 


“Y puesto [a la vista], ese Día, es el Infierno; ese Día, el hombre lo 
recordará, pero ¿cómo [es decir, de qué le servirá] el recuerdo?” 


Cuando uno se concentra en este Día, sus problemas y dificultades 
mundanos no parecerán gran cosa. Esta actitud les ayudará a demostrar 
paciencia desde el inicio de la dificultad y a evaluarla y afrontarla de una 
manera adecuada que minimice su estrés. 


Además, mantener la atención en el Día del Juicio también garantizará que 
se alejen, ignoren y menosprecien cualquier cosa que no parezca 
importante en el Día del Juicio, lo que incluye las dificultades y el estrés 
que uno enfrenta durante su vida. En cambio, se centrarán en las cosas 
que serán relevantes en el Día del Juicio, como demostrar paciencia ante 
las dificultades. Capítulo 39 Az Zumar, versículo 10: 


”..De hecho, el paciente recibirá su recompensa sin cuenta [es decir, 
límite]”. 


Quizás esta actitud correcta fue parte de la razón por la cual los magos del 
Faraón, quienes después de aceptar la fe, no se dejaron desconcertar ni 
desanimar por las amenazas de tortura física dadas por el Faraón, ya que 
estaban concentrados en el Día del Juicio. Capítulo 26 Ash Shu'ara, 
versículos 49-50: 


"[Faraón] dijo: "Le creíste [es decir, a Moisés] antes de que yo te diera 
permiso. De hecho, él es tu líder que te ha enseñado magia, pero lo vas a 
saber. Ciertamente os cortaré las manos y los pies en lados opuestos, y 
ciertamente os crucificaré a todos." Ellos dijeron: "No hay daño. En verdad, 
a nuestro Señor volveremos."" 


Fortaleciendo la fe - 106 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Cuando uno observa las 
enseñanzas del Islam y la vida de los demás, puede ver claramente que 
hay tres maneras en que las personas pueden usar cada bendición que les 
ha concedido Allah, Todopoderoso, y las consecuencias de cada elección. 
La primera manera es usar las bendiciones que uno ha recibido de manera 
pecaminosa. Esto conducirá a un posible castigo en ambos mundos. En 
este mundo, sus bendiciones se convertirán en una maldición para ellos y 
en una causa de sus dificultades y miseria. Por ejemplo, aquel que cría a 
su hijo en condiciones ilícitas encontrará que su hijo se convierte en una 
fuente de miseria y dificultades para él. Capítulo 20 Taha, verso 124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil]...” 


La segunda forma de utilizar las bendiciones que uno ha recibido es de 
maneras que el Islam considera vanas. Esto implica usar las bendiciones 
de maneras que no sean pecaminosas ni resulten en una buena acción. 
Comportarse de esta manera será un gran arrepentimiento para las 
personas en el más allá, especialmente cuando observen la recompensa 
otorgada a quienes usaron sus bendiciones correctamente. Además, usar 
las bendiciones de uno en vano bien puede evitar que la balanza del Día 
del Juicio se incline a su favor . Usar las bendiciones que uno ha recibido 
en vano también resulta en estrés y ansiedad en este mundo. Por ejemplo, 
quien usa su tiempo en vano a menudo encuentra más estrés, como 


discusiones, que aquellos que evitan usar su tiempo en vano. Quienes 
buscan más riqueza de la que necesitan para cumplir con sus 
responsabilidades suelen estresarse más que quienes sólo la buscan y 
utilizan según sus necesidades. 


La última manera en que una persona puede utilizar las bendiciones 
mundanas que se le han concedido es de manera que agrade a Allah, 
Altísimo. De hecho, esto es mostrarle gratitud y, por lo tanto, conduce a un 
aumento de las bendiciones. Capítulo 14 Ibrahim, versículo 7: 


“Y [recuerda] cuando tu Señor proclamó: 'Si eres agradecido, ciertamente 
te aumentaré [en favor]...” 


Además, comportarse de esta manera es recordar a Allah, el Exaltado, y 
por lo tanto conduce a la paz mental y corporal. Capítulo 13 Ar Ra'd, 
versículo 28: 


U 


”...Sin duda, gracias al recuerdo de Allah los corazones encuentran la paz.' 


Quien se comporta de esta manera ha cumplido el propósito de su 
creación y, por lo tanto, llevará una vida buena, decidida y significativa en 
ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Finalmente, incluso cuando esta persona enfrente dificultades, será guiada 
correctamente para responder con paciencia y recibir más bendiciones y 
recompensas. Serán como el paciente bajo anestesia que no siente el 
dolor del tratamiento que le están administrando. Es decir, pueden 
enfrentar dificultades pero su corazón siempre estará en paz. 


Para concluir, estas son las tres formas y consecuencias en que uno 
puede utilizar las bendiciones que se le han concedido. No hace falta ser 
un erudito para concluir en qué dirección debe actuar una persona. 


Fortaleciendo la fe - 107 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Las personas a menudo 
confunden las cosas sobre las que no tienen poder con las cosas sobre las 
que tienen control y de las que son responsables. Como resultado de esta 
confusión, no adoptan la mentalidad y el comportamiento correctos, 
perdiendo así la tranquilidad que ofrece el Islam. En cambio, su confusión 
les hace adoptar un estado físico y mental desequilibrado que les hace 
pasar de un estado de ánimo extremo a otro en un corto espacio de 
tiempo, lo que resulta en trastornos mentales, como estrés, ansiedad y 
depresión. 


Hay que entender ciertas cosas para evitar este resultado. Hay dos 
elementos en la vida de uno. Las primeras son las cosas que son externas 
y no tienen control sobre ellas, como por ejemplo enfermarse. Estas cosas 
están conectadas con el destino y la voluntad divina y no pueden evitarse 
ni evitarse. El segundo elemento es interno y está vinculado al propio 
comportamiento. Una persona tiene control total sobre este elemento y es 
por lo que será juzgada por Allah, Altísimo. 


La confusión se produce cuando uno no comprende que tiene control 
sobre su comportamiento y es responsable de él, y como resultado no 
logra adoptar un estado mental equilibrado mediante el cual no se vuelve 
demasiado feliz, es decir, exultante, en tiempos de tranquilidad y 
tranquilidad. demasiado triste, es decir, pena, en tiempos de dificultades. 
En cambio, no logran controlar su comportamiento y lo tratan como si 


estuviera fuera de su control y fuera parte del destino, al igual que las 
situaciones externas que enfrentan. Como resultado de no poder 
controlarse, se vuelven exultantes por cosas insignificantes y 
extremadamente molestos por cuestiones insignificantes y mezquinas. 
Cada vez que se recuperan de su comportamiento extremo simplemente 
se encogen de hombros y comentan que así es la vida y así es. Como 
resultado, no mejoran su comportamiento con el tiempo ni aprenden de 
sus experiencias, ya que no se responsabilizan de su comportamiento y, 
en cambio, lo atribuyen a las cosas sobre las que no tienen control. Esta 
es una actitud increíblemente grosera y tonta, ya que uno culpa a Allah, el 
Exaltado, Quien decide el destino, por su mal comportamiento y actitud, a 
pesar de que su comportamiento está totalmente bajo su control. 


Cuando uno adopta esta actitud, llegará a creer que pasar de un estado de 
ánimo extremo a otro es simplemente una norma en este mundo y así es 
como se supone que debe vivirse la vida. Esto se acerca más al estilo de 
vida de una persona mentalmente ¡inestable que a la vida equilibrada de un 
musulmán, equilibrio que enseña el Islam. 


Para concluir, hay que evitar confundir aquello sobre lo que no se tiene 
control con aquello sobre lo que se tiene pleno control, es decir, su 
comportamiento y actitud. Al diferenciar entre los dos, un musulmán puede 
aprender y aprenderá de sus experiencias y, con el apoyo del 
conocimiento islámico, adoptará un estado mental equilibrado mediante el 
cual evitará estados de ánimo extremos. Esto conduce a la paz y la mente 
en este mundo. Capítulo 57 Al Hadid, versículos 22-23: 


"Ningún desastre ocurre sobre la tierra o entre vosotros excepto que está 
en un registro, antes de que Nosotros lo produzcamos; de hecho, eso, 
para Allah, es fácil. Para que no os desesperéis por lo que se os ha 


escapado y no os regocijéis por lo que Él te ha dado..." 


Fortaleciendo la fe - 108 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Es importante que los 
musulmanes diferencien entre ser firmes en el Islam y adoptar la 
terquedad en el Islam. Aunque aparentemente puedan parecer similares, 
son muy diferentes. La terquedad en la fe es el resultado de la imitación 
ciega y de no aprender ni actuar según el conocimiento islámico. En el 
Islam no se gusta la imitación ciega, ya que las personas han sido creadas 
con una alta capacidad mental y, por lo tanto, no deben actuar como 
ganado, que se sigue ciegamente unos a otros. Un musulmán debe seguir 
a sus Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, que se esforzaron 
por adquirir y actuar en base al conocimiento islámico. Capítulo 12 Yusuf, 
versículo 108: 


"Di: "Éste es mi camino; Invito a Allah con perspicacia, a mí y a quienes 
me siguen..." 


Por lo tanto, la terquedad en la fe no conduce a una fe fuerte. Esto impide 
que uno permanezca firme en la obediencia sincera a Allah, el Altísimo, en 
cada situación, lo que implica usar las bendiciones que uno ha recibido de 
maneras que agraden a Allah, el Altísimo, como se describe en el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo. Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él. Un musulmán obstinado puede obedecer a Allah, 
el Exaltado, en ciertos casos, pero finalmente dejará de obedecerlo en 
otros, ya que no posee la fe fuerte necesaria para lograrlo. 


Además, la terquedad en la fe impide que uno mejore su obediencia a 
Allah, el Altísimo, ya que no cambiará para mejor si eso significa 
contradecir sus hábitos. Mientras que la firmeza en el Islam lo alentará a 
cambiar y mejorar su comportamiento cada vez que aprenda algo nuevo. 
Por ejemplo, el musulmán obstinado continuará ofreciendo sus oraciones 
voluntarias en la Mezquita incluso después de que se les haya dicho que 
es una tradición establecida del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él) ofrecer sus oraciones voluntarias en casa con el 
excepción de los dos ciclos de oración que se ofrecen al entrar en la 
Mezquita. Esto ha sido confirmado en muchos Hadiths, como el que se 
encuentra en Sahih Bukhari, número 6113. Un musulmán obstinado se 
aferrará incluso firmemente a prácticas que no están tomadas de las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean 
con él. incluso si tienen que sacrificar el actuar según sus tradiciones. 


La firmeza en la fe, por otro lado, tiene sus raíces en adquirir y actuar en 
base al conocimiento islámico. Esta actitud incita a cambiar y mejorar su 
comportamiento constantemente, a medida que aumenta sus 
conocimientos. Conduce a una fe fuerte, que garantiza que permanezcan 
sinceramente obedientes a Allah, Altísimo, en todas las situaciones. Ésta 
es, por tanto, la actitud que debe adoptar un musulmán si desea alcanzar 
la paz y el éxito en ambos mundos. Capítulo 46 Al Ahgaf, versículo 13: 


“De hecho, aquellos que hayan dicho: "Nuestro Señor es Allah" y luego 
hayan seguido el camino correcto, no tendrán miedo ni se entristecerán. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Allah, Altísimo, guía a quienes 
sinceramente intentan obedecerle. Esto implica usar las bendiciones que 
Él les ha otorgado de maneras que le agraden, como se describe en el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). Pero aquellos que persistentemente lo 
desobedecen quedan vagando ciegamente y extraviados. Por lo tanto, es 
vital que los musulmanes obedezcan sinceramente a Allah, el Exaltado, ya 
que la desobediencia persistente conduce a la corrupción del corazón 
espiritual y de las acciones. 


Esto es similar a una persona a la que un juez le advierte que no se 
comporte de manera ilegal, pero después de que la persona persiste en 
este comportamiento, el juez da la orden de encerrarla en prisión. Por lo 
tanto, Allah, Altísimo, no les ha agraviado, sólo se han agraviado a sí 
mismos. 


Pero es importante señalar que como ser abandonado en el extravío es 
algo espiritual y, por lo tanto, oculto para la humanidad, es importante que 
los musulmanes no asuman que ciertas personas han llegado a este 
punto. En lugar de ello, deberían pensar positivamente acerca de todas las 
personas y, por lo tanto, ayudarlas sincera y prácticamente a reformar sus 
creencias y su comportamiento. 


Allah, Altísimo, ha creado a los seres humanos con las mejores 
capacidades posibles. Les dio conocimiento y poder para diferenciar entre 
el bien y el mal e incluso les puso una inclinación innata a gustar del bien y 
a desagradar y evitar el mal. Esto se indica en un Hadiz encontrado en 
Jami At Tirmidhi, número 2389. Allah, Altísimo, también ha concedido a la 
humanidad libre albedrío para elegir entre el bien y el mal. Esta elección 
juega un papel en mejorar o disminuir las facultades naturales de razón de 
una persona. Capítulo 91 Ash Shams, versículos 9-10: 


“Ha triunfado quien lo purifica [el corazón espiritual — la mayor facultad de 
la razón]. Y ha fracasado quien la inculca [la corrupción)”. 


Cuando una persona elige un camino de bondad, su potencial natural se 
desarrolla y Allah, Todopoderoso, le concede mayor apoyo en sus 
esfuerzos. Capítulo 29 Al Ankabut, versículo 69: 


“Y a aquellos que luchan por Nosotros, seguramente los guiaremos a 
Nuestros caminos...” 


Pero si uno sigue sus malos deseos y elige el mal camino gradualmente, 
sus corazones espirituales quedarán absortos en la oscuridad y no 
quedará nada bueno en ellos. Esto se indica en un Hadiz encontrado en 
Jami At Tirmidhi, número 3334. Si una persona no se arrepiente, entonces 


el verso principal en discusión entra en vigor. Esta persona queda tan 
absorta en el mal que encuentra alegría en su mentalidad y acciones 
malvadas. Odian absolutamente todo lo bueno. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. El Sagrado Corán posee una 
cantidad incontable de cualidades que lo separan de cualquier otro libro 
mundano. Este aspecto del Sagrado Corán es tan intenso que ni siquiera 
puede explicarse ni discutirse a lo largo de incontables vidas. Pero aquí se 
mencionarán algunas de estas cualidades. En primer lugar, en el Sagrado 
Corán, Allah, Todopoderoso, ha planteado un desafío abierto al universo 
entero (no sólo a las personas) y no sólo a aquellos que estaban presentes 
cuando se reveló esta revelación divina, sino a toda la creación hasta el 
momento. el fin de los tiempos. El desafío era que si la gente creía que el 
Sagrado Corán no era una revelación divina de Allah, el Exaltado, 
entonces deberían producir un capítulo que pueda rivalizar con un capítulo 
del Sagrado Corán. Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 23: 


"Y si tienes alguna duda sobre lo que hemos hecho descender sobre 
Nuestro devoto especial, entonces trae un capítulo como este y llama a 
todos tus ayudantes además de Allah, si eres sincero". 


No existe ningún libro en todo el planeta que pueda ofrecer y haya 
planteado este tipo de desafío abierto. Pero hace más de 1400 años el 
Sagrado Corán planteó este desafío al universo entero y hasta el día de 
hoy este desafío no ha sido ganado por los no musulmanes ni lo será 
jamás si Dios quiere. 


Otra cualidad del Sagrado Corán es que establece el resultado de 
acontecimientos futuros. Pero lo más sorprendente de estas declaraciones 
es que los resultados parecían imposibles en ese momento. Por ejemplo, 
capítulo 48 Al Fath, versículo 28: 


“Es Él Quien envió a Su Mensajero con guía y la religión de la verdad para 
que pueda hacerla prevalecer sobre todas las demás religiones y basta 
que Allah sea testigo”. 


Cuando se reveló este versículo, toda la ciudad de La Meca era Islam, así 
que cuando la gente de La Meca escuchó este versículo, 
desafortunadamente para ellos, creyeron que el Islam era demasiado débil 
y, por lo tanto, no sobreviviría por mucho tiempo y ciertamente no se 
extendería más allá de las fronteras de La Meca. solo el mundo entero. 
Pero al cabo de algunos años Allah, el Altísimo, cumplió esta promesa. 


Otro ejemplo de cómo el Sagrado Corán profetizó un evento futuro que era 
inimaginable en ese momento se encuentra en el capítulo 30 de Ar Rum, 
versículos 2-5: 


“Los romanos han sido sometidos. En las tierras cercanas y después de su 
sometimiento pronto vencerán. En unos años. La orden es de Allah sólo 


antes y después. Y ese día los creyentes se regocijarán. Con la ayuda de 
Allah, Él ayuda a quien Él quiere. Y Él es el Poderoso y Misericordioso”. 


Estos versículos del Sagrado Corán fueron revelados durante una época 
en la que los romanos (cristianos) estaban en guerra con los persas 
(adoradores del fuego). Esta guerra ha sido confirmada por muchos libros 
históricos auténticos. En aquel momento los persas estaban a punto de 
ganar la guerra. En un momento dado, la propia Roma estuvo rodeada por 
los persas. Pero Allah, Todopoderoso, declaró que los romanos 
eventualmente reinarían victoriosos. Los no musulmanes de La Meca, que 
eran adoradores de ídolos, favorecían a los persas y estaban de acuerdo 
con la mayoría en que era imposible que los romanos ganaran. Pero Allah, 
el Altísimo, como siempre demostró que estos versículos eran ciertos y 
permitió la victoria de los romanos. 


Un último ejemplo que atrae a los científicos del mundo se ve en el 
capítulo 21 de Al Anbiya, versículo 33: 


“Y es Él Quien creó la noche y el día y el sol y la luna. Cada uno está 
flotando en una circunferencia”. 


Durante siglos, los científicos han discutido sobre teorías sobre cómo está 
exactamente organizado el sistema solar, por ejemplo, si el Sol permanece 
quieto y la Tierra gira o viceversa. Sólo hace relativamente poco tiempo 


que científicos de diferentes religiones y procedencias han demostrado 
que cada objeto; El sol, la luna y la Tierra giran sobre sus propios ejes y 
giran entre sí en una órbita determinada. Pero Allah, Todopoderoso, 
declaró esto hace más de 1400 años. Todos los versículos del Sagrado 
Corán relacionados con la ciencia están siendo probados lentamente por 
los científicos de hoy. Esta es una enorme evidencia que demuestra que el 
Sagrado Corán son las palabras del Único y verdadero Dios, Allah, el 
Exaltado, que ha creado este universo y todo lo que hay en él, porque sólo 
un Creador puede explicar verdaderamente sus creaciones. 


Aunque la gente no entienda muchos mandamientos del Sagrado Corán, 
no significa que sean incorrectos. Ciertos versículos del Sagrado Corán 
cuya sabiduría estaba oculta al hombre se hicieron evidentes cuando la 
sociedad alcanzó un cierto nivel de desarrollo. Como todo el Sagrado 
Corán es un libro de sabiduría y guía, debe aceptarse independientemente 
de si uno comprende o no sus mandamientos. Esta situación es como la 
de un niño que está resfriado y desea un helado pero sus padres no se lo 
dan. El niño seguirá llorando sin comprender la sabiduría que hay detrás, 
pero aquellos que poseen conocimiento estarán de acuerdo con los padres 
aunque exteriormente parezca que la decisión de los padres está 
equivocando al niño. 


Al estudiar el Sagrado Corán uno se dará cuenta de que contiene 
diferentes niveles de superioridad a través de los significados tanto obvios 
como sutiles que analiza. Capítulo 11 Hud, versículo 1: 


“... [Este es] un Libro cuyos versos son perfeccionados y luego 
presentados en detalle por [alguien que es] Sabio y Consciente”. 


Las expresiones que contiene son incomparables y sus significados se 
explican de una manera sencilla y directa. Sus versos son sumamente 
elocuentes y ningún otro texto puede superarlo. El Sagrado Corán también 
menciona en detalle las historias de las naciones anteriores, aunque el 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) no fue 
educado en la historia. Ordenó todo tipo de bien y prohibió todo tipo de 
mal, los que afectan a un individuo y los que afectan a toda una sociedad 
para que la paz y la seguridad puedan extenderse por los hogares y la 
sociedad. El Sagrado Corán está libre de exageraciones, mentiras oO 
falsedades, a diferencia de los poemas y las historias. Todos los versos, ya 
sean cortos o largos, del Sagrado Corán son beneficiosos. Incluso cuando 
la misma historia se repite en el Sagrado Corán, se pueden aprender de 
ella diferentes lecciones importantes. A diferencia de todos los demás 
libros, el Sagrado Corán no se vuelve aburrido cuando se recita 
repetidamente y un buscador de la verdad nunca se cansa de estudiarlo. 
El Sagrado Corán no sólo proporciona advertencias y promesas, sino que 
las respalda con pruebas claras e inquebrantables. Cuando el Sagrado 
Corán habla de algo que puede parecer abstracto, como la adopción de la 
paciencia, siempre proporciona una manera fácil y práctica de 
implementarlo. Alienta a uno a cumplir el propósito de su creación y 
prepararse para el más allá eterno de una manera simple pero profunda. 
Hace que el camino recto sea claro y atractivo para quien desea el 
verdadero éxito en ambos mundos. El conocimiento que contiene es 
atemporal y se puede aplicar a todas las sociedades y épocas. Es una 
curación para toda dificultad emocional, económica y física cuando se 
entiende y aplica correctamente. Es la cura para todos los problemas que 
un individuo o una sociedad entera pueda encontrar. Basta pasar las 
páginas de la historia para observar las sociedades que implementaron 
correctamente las enseñanzas del Sagrado Corán para comprender su 


significado. beneficios que lo abarcan todo . Han pasado siglos y aún no se 
ha editado ni una sola letra del Sagrado Corán, ya que Allah, el Exaltado, 
prometió salvaguardarlo. Ningún otro libro de la historia posee esta 
cualidad. Capítulo 15 Al Hijr, versículo 9: 


“De hecho, somos Nosotros quienes enviamos el mensaje [es decir, el 
Corán] y, de hecho, seremos su guardián”. 


Este es sin duda el mayor y eterno milagro de Allah, el Exaltado, 
concedido a Su último Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones 
sean con él). Pero el único que se beneficiará de ello es el que busca la 
verdad, mientras que a los buscadores de sus deseos sólo les resultará 
difícil escucharlos y seguirlos. Capítulo 17 Al Isra, versículo 82: 


“Y hacemos descender del Corán lo que es curación y misericordia para 
los creyentes, pero no aumenta a los malhechores excepto en pérdida”. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Hay dos tipos de revelación 
divina. Una son las palabras exactas de Allah, el Exaltado, que están 
representadas en el Sagrado Corán. La otra es la inspiración dada al 
Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, por 
Allah, Exaltado. Esto se llama Hadith o narraciones, ya que el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) no habló por su 
propio deseo. Capítulo 53 An Najm, versículo 3: 


“Tampoco habla por [su propia] inclinación”. 


El Sagrado Corán no puede entenderse correctamente sin los 
hadices/tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, ya que los hadices explican los versículos en su 
contexto adecuado, por ejemplo, por qué fueron revelados, a qué se 
refieren, etc. Por eso es obligatorio seguir las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Capítulo 59 Al Hashr, 
versículo 7: 


”... Y todo lo que el Mensajero os ha dado - tomad, y lo que os ha prohibido 
- absteneos de...” 


Y el capítulo 3 Alee Imran, versículo 31: 


“Di, [Profeta], "Si amas a Allah, entonces sígueme, [así] Allah te amará y te 
perdonará tus pecados..." 


Y el capítulo 4 An Nisa, verso 59: 


“Oh vosotros que habéis creído, obedeced a Allah y obedeced al 
Mensajero...” 


Y el capítulo 4 An Nisa, verso 80: 


“Quien obedece al Mensajero, verdaderamente ha obedecido a Allah...” 


Otra razón por la que se necesitan los hadices es que el Sagrado Corán no 
explica todo, por lo que uno se ve obligado a recurrir a los hadices del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Por 


ejemplo, los tres pilares del Islam: la caridad obligatoria, la Santa 
Peregrinación y las oraciones obligatorias. Las oraciones obligatorias, que 
son el pilar central del Islam, no se explican en detalle en el Sagrado 
Corán, así como la forma de ofrecer la oración no se menciona en absoluto 
en el Sagrado Corán. Los horarios están vagamente indicados pero no 
explicados en detalle. 


El importe exacto de la caridad obligatoria adeudada no está clarificado en 
el Sagrado Corán, sólo lo están los grupos que tienen derecho a ella. Pero 
incluso entonces hay que recurrir a las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, para comprender 
plenamente los diferentes grupos. 


Sólo algunas partes de la Santa Peregrinación se mencionan muy 
brevemente en el Sagrado Corán. Pero el orden preciso de las actividades 
o qué hacer en cada lugar no se menciona en el Sagrado Corán. 


Sin las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones 
sean con él), estos tres de los cinco pilares del Islam no se pueden 
completar correctamente. 


Es importante entender que Allah, Todopoderoso, preservó el Sagrado 
Corán y las tradiciones establecidas del Santo Profeta Muhammad (la paz 
y las bendiciones sean con él). Capítulo 15 Al Hijr, versículo 9: 


“Ciertamente somos Nosotros Quienes hemos revelado el Recordatorio, y 
ciertamente somos Nosotros Quienes lo preservaremos”. 


La palabra Corán no se menciona en este versículo. En cambio, se 
menciona un recordatorio, que incluye ambos tipos de revelación divina: el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz 
y las bendiciones sean con él. 


Las mismas personas que transmitieron el Sagrado Corán a las siguientes 
generaciones, los Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, son 
las mismas personas que transmitieron las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Si una persona rechaza 
uno, entonces pone en duda el otro. 


Finalmente, las personas que mejor entendieron el Islam son los 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, y dejaron en claro que 
el Sagrado Corán no puede implementarse correctamente sin las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él). Sin estas tradiciones resulta fácil malinterpretar y sacar los 
versículos del Sagrado Corán de su contexto adecuado. Son las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él) las que aclaran los versículos para mostrar lo que realmente 
significan. Por eso el Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones 
sean con él) es el modelo práctico del Sagrado Corán. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. La gente a menudo ha 
concebido a Allah, el Exaltado, como similar a esos gobernantes 
mundanos que se sumergen en una vida cómoda en sus grandes palacios. 
Estos gobernantes normalmente están muy alejados de sus súbditos. A 
todos los efectos, están mucho más allá del acceso directo de sus 
súbditos. La única manera que tienen sus súbditos de llegar hasta ellos es 
a través de los cortesanos elegidos y favoritos . E incluso si un súbdito 
logra transmitir sus súplicas a través de un cortesano, estos gobernantes 
suelen ser demasiado arrogantes para responder directamente a tales 
súplicas. Este es un aspecto de la función de un cortesano: comunicar a 
un gobernante los alegatos de sus súbditos y también comunicar a los 
súbditos la respuesta del gobernante. 


Dado que Allah, el Altísimo, fue concebido a menudo a imagen de tales 
gobernantes mundanos, muchas personas cayeron presa de la falsa 
creencia de que Allah, el Altísimo, está fuera del alcance de los seres 
humanos comunes y corrientes. Esta creencia se extendió aún más porque 
muchas personas malvadas encontraron rentable propagar tal noción. 
Debido a esto, el público en general sintió que sólo se podía acercarse a 
Allah, el Exaltado, a través de poderosos intermediarios e intercesores. La 
única forma en que la oración de una persona podía llegar a Allah, el 
Exaltado, y ser respondida por Él era acercarse a Él a través de una de 
estas personas santas. Por lo tanto, se consideró necesario otorgar 
obsequios a estas personalidades religiosas que supuestamente 
disfrutaban del privilegio de transmitir las oraciones de una persona a 
Allah, el Exaltado. Capítulo 11 Hud, versículo 61: 


“Y a Thamúd [enviamos] a su hermano Salih. Él dijo: "Oh pueblo mío, 
adorad a Allah; no tenéis más deidad que Él. Él os ha producido de la 
tierra y os ha establecido en ella, así que pídele perdón y luego 
arrepiéntete ante Él. En verdad, mi Señor está cerca y sensible. "" 


El Santo Profeta Salih, la paz sea con él, atacó la raíz de este sistema 
ignorante. Esto lo logró enfatizando dos hechos: que Allah, Exaltado, está 
extremadamente cerca de Sus criaturas y que Él responde a sus 
oraciones. Por lo tanto, refutó muchos conceptos erróneos sobre Allah, el 
Altísimo: que Él está lejos, apartado de los seres humanos y que no 
responde a sus oraciones si se acercan directamente a Él. Allah, el 
Altísimo, sin duda es trascendente y, sin embargo, está extremadamente 
cerca de cada persona. Todos lo encontrarán a su lado. Todos pueden 
susurrarle los deseos más íntimos de su corazón. Todos pueden dirigir sus 
oraciones a Allah, Altísimo, tanto en público como en privado, verbalmente 
o en secreto. Además, Allah, Altísimo, responde directamente las 
oraciones de todas Sus criaturas. El propósito de los guías espirituales es 
enseñar a sus estudiantes cómo comprender y actuar según las 
enseñanzas del Islam y por eso merecen respeto. Pero su papel no es 
interponerse entre sus estudiantes y Allah, el Exaltado, afirmando que la 
única manera de llegar a Él y llamar Su atención es a través de ellos. Esta 
actitud contradice completamente las enseñanzas del Sagrado Corán y las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones 
sean con él. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Las oraciones obligatorias, 
que son el pilar central del Islam, son más que unos pocos movimientos. 
De hecho, son una representación del Día del Juicio. Cada posición de la 
oración refleja un estado específico en el Día del Juicio. Mantenerse 
erguidos durante la oración es la forma en que las personas se 
mantendrán cuando sean juzgadas por Allah, el Exaltado. Capítulo 83 Al 
Mutaffifin, versículos 4-6: 


“ ¿No creen que resucitarán? ¿Para un día tremendo, el día en que la 
humanidad se presentará ante el Señor de los mundos? 


Por lo tanto, aquel que es recto ante Allah, el Altísimo, al usar las 
bendiciones que Él les ha concedido de maneras que Le agradan, como se 
describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, y son rectos con las 
personas, al tratarlas de la manera que ellos mismos desean ser tratados 
por la gente, les resultará fácil estar frente a Allah, el Exaltado, en el Día 
del Juicio. 


Inclinarse en la oración asegurará que una persona no sea etiquetada en 
el Día del Juicio como uno de aquellos que no se inclinaron durante su 


vida en la Tierra cuando se les ordenó inclinarse. Capítulo 77 Al Mursalat, 
versículo 48: 


"Y cuando se les dice: "Inclínense [en oración]", no se inclinan". 


Esta reverencia incluye la sumisión interna, verbal y práctica a Allah, el 
Exaltado, durante cada situación y momento. Quien no se comporte de 
esta manera bien puede ser acusado de no inclinarse ante Allah, el 
Altísimo, en el Día del Juicio. 


La posición sentada es la forma en que la gente se arrodillará ante Allah, el 
Exaltado, en el Día del Juicio, por miedo extremo. Capítulo 45 Al Jathiyah, 
versículo 28: 


“Y veréis a todas las naciones arrodilladas [por miedo]. Cada nación será 
llamada a su registro [y se le dirá]: "Hoy recibirás recompensa por lo que 
solías hacer". 


Quien se arrodille ante la obediencia de Allah, el Exaltado, en este mundo 
encontrará fácil arrodillarse en el Día del Juicio. 


Finalmente, aquellos que no se postraron ante Allah, el Altísimo, en este 
mundo, en la oración y en todos los aspectos de su vida práctica, 
utilizando las bendiciones que les fueron concedidas de manera que Le 
agrade, no podrán postrarse ante Él. Allah, Exaltado, en el Día del Juicio. 
Capítulo 68 Al Qalam, versículos 42-43: 


"El día en que las cosas se pongan espantosas, se les invitará a postrarse, 
pero se les impedirá hacerlo. Sus ojos se humillarán, la humillación los 
cubrirá. Y solían ser invitados a postrarse mientras estaban sanos”. 


El Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, 
advirtió en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 4919, que en el 
Día del Juicio aquellos que solían postrarse en oración con el fin de 
presumir no podrán postrarse en el Día del Juicio. , ya que sus espaldas se 
pondrán demasiado rígidas. 


Cuando uno reza teniendo todo esto en mente, entonces regresará a sus 
actividades cotidianas con la intención de obedecer sinceramente a Allah, 
el Altísimo, utilizando las bendiciones mundanas que le han sido 
concedidas de maneras que Le agraden, para que obtengan paz. mente y 
cuerpo en ambos mundos y superar con éxito las dificultades del Día del 
Juicio. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Finalmente, las cinco oraciones obligatorias repartidas a lo largo del día 
garantizan que cada vez que uno olvide el Día del Juicio, la siguiente 
oración le recordará ello y la importancia de prepararse prácticamente para 
él. 


Cuando uno toma estas cosas, y más, en contexto, entonces la oración 
tiene un significado mucho más profundo que simplemente completar unos 
pocos actos de movimiento, unas cuantas veces al día. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las principales razones 
por las que la fe de los musulmanes se ha debilitado con el tiempo es la 
forma en que perciben la fe y el Islam. Los justos predecesores 
entendieron que el Islam era un código de conducta completo que influía 
directamente en cada aspecto de la vida, en cada situación que 
enfrentaban y en cada bendición que Allah, Todopoderoso, les concedía. 
Por lo tanto, aprendieron e implementaron este código de conducta del 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él). Como resultado, obtuvieron tranquilidad mental y 
física a pesar de las pruebas y dificultades que enfrentaron. Capítulo 16 An 
Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Pero con el paso del tiempo, los musulmanes comenzaron a percibir el 
Islam como nada más que unos pocos rituales y actos de adoración 
diarios, semanales y anuales. Esto los animó a afrontar cada situación que 
enfrentaron y cada bendición que recibieron de acuerdo con los 
estándares marcados por la cultura, la moda y la sociedad. Esto les llevó a 
reducir el Sagrado Corán a una melodía agradable que no necesita ser 
comprendida ni interpretada. Y lo redujeron a algo que se recita para 


obtener cosas mundanas, como un cónyuge y un hijo. Esta actitud también 
los animó a hacer mal uso de las bendiciones que les habían concedido. 
Como resultado, su fe se convirtió en nada más que una cáscara vacía, 
adornada con actos de adoración pero que no tiene ningún efecto práctico 
en sus vidas. Esta actitud es una de las principales razones por las que los 
musulmanes, que cumplen con los deberes básicos del Islam, todavía no 
logran obtener la paz mental y física. 


Si esta actitud persiste, al igual que las naciones anteriores que 
eventualmente abandonaron sus pocos actos de adoración, ya que no 
eran más que prácticas vacías, también lo hará la nación musulmana. 
Entonces se llamarán a sí mismos musulmanes no practicantes. Esto sólo 
conduce a dificultades en ambos mundos. Capítulo 20 Taha, versículos 
124-126: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] ciego en el 
Día de la Resurrección". Él dirá: "Señor mío, ¿por qué me has levantado 
ciego cuando [una vez] veía?" [Allah] dirá: "Así vinieron a vosotros 
Nuestros signos y los olvidaste [es decir, los ignoraste); y así serás 
olvidado en este Día". 


Por lo tanto, un musulmán debe evitar esta actitud y este resultado 
aprendiendo y actuando según el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, para que 
adopte la actitud y el código de conducta correctos en todos los aspectos 


de su vida. . Sólo a través de esto uno encontrará paz mental y física en 
ambos mundos. Capítulo 13 Ar Ra'd, versículo 28: 


”...Sin duda, gracias al recuerdo de Allah los corazones encuentran la paz." 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Es importante que los 
musulmanes eviten caer en una mentalidad que les impida obedecer 
sinceramente a Allah, el Exaltado, lo que implica utilizar las bendiciones 
que les han concedido de maneras que le agraden, como se describe en el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta (sa). Muhammaad, la paz 
y las bendiciones sean con él. Esta mentalidad implica compararse con 
otras personas que parecen peores que ellos en cuanto a obedecer a 
Allah, el Altísimo. Esta mentalidad sólo alienta a uno a menospreciar su 
propia desobediencia a Allah, el Altísimo, mientras observa los pecados 
mayores de los demás. Esta actitud también fomenta la pereza, ya que 
uno no se esfuerza por mejorar su obediencia a Allah, el Exaltado, y su 
comportamiento hacia la creación, cuando observa los pecados de los 
demás. Creerán que están haciendo un buen trabajo, aunque apenas 
estén cumpliendo con los deberes básicos del Islam hacia Allah, el 
Altísimo y las personas, ya que constantemente observan a personas que 
parecen peores que ellos. Nunca debemos olvidar que nuestro juicio en el 
Día del Juicio no se basará en una comparación con otras personas. El 
punto de referencia para todas las personas en el Día del Juicio es el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la paz 
y las bendiciones sean con él. Es decir, las acciones de cada persona se 
compararán con estas fuentes de orientación, no con las acciones de otras 
personas. Así que un ladrón no escapará del castigo en el Día del Juicio 
afirmando que nunca mató a nadie, al igual que los muchos asesinos que 
estarán presentes en el Día del Juicio. Así como el punto de referencia en 
el Día del Juicio son las dos fuentes de guía, de manera similar, el punto 
de referencia en este mundo son también estas dos fuentes de guía. Por lo 
tanto, un musulmán debe evitar la actitud tonta de compararse con 
personas que parecen peores que él y, en cambio, comparar sus acciones 
con el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la 
paz y las bendiciones sean con él, para poder corregirse si Deseamos paz 


y éxito en ambos mundos, ya que compararnos con personas peores 
puede hacerles sentir mejor, pero eso sólo conducirá a dificultades en este 
mundo y a una difícil rendición de cuentas y un posible castigo en el más 
allá. Capítulo 20 Taha, versículos 124-126: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] ciego en el 
Día de la Resurrección". Él dirá: "Señor mío, ¿por qué me has levantado 
ciego cuando [una vez] veía?" [Allah] dirá: "Así vinieron a vosotros 
Nuestros signos y los olvidaste [es decir, los ignoraste]; y así serás 
olvidado en este Día". 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Algunos musulmanes han 
adoptado una actitud perezosa que es importante evitar. Es abstenerse de 
esforzarse en la obediencia sincera a Allah, el Exaltado, lo que implica 
usar las bendiciones que Él les ha concedido de maneras que le agraden, 
como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean. sobre él y, en cambio, 
confiar en que otros suplicarán por ellos mientras están vivos y después de 
haber muerto. Ésta no era la actitud de quienes entendían el Islam mejor 
que nadie; los Compañeros, que Allah esté complacido con ellos. Ninguno 
de ellos recurrió a la pereza al pedirle al Santo Profeta Muhammad, que la 
paz y las bendiciones sean con él, que suplicara por ellos. En cambio, se 
esforzaron mucho en la sincera obediencia a Allah, el Exaltado, y luego 
pidieron al Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean 
con él, que suplicara por ellos. Si la súplica de un anciano justo fuera 
suficiente, los Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, no 
habrían sacrificado todo lo que se les concedió por complacer a Allah, el 
Altísimo. Capítulo 9 En Tawbah, versículo 99: 


"Pero entre los beduinos hay algunos que creen en Allah y en el Último Día 
y consideran lo que gastan como un medio para acercarse a Allah y 
[obtener] invocaciones del Mensajero. Sin duda, es un medio de cercanía 
para ellos. Allah admitirá ellos a Su misericordia. En verdad, Allah es 
Indulgente y Misericordioso." 


Incluso si uno pide a otros, que parecen piadosos, que supliquen por ellos, 
no les beneficiará hasta que se esfuercen por obedecer sinceramente a 
Allah, el Exaltado, primero. Adoptar esta actitud perezosa es una burla del 
concepto de súplica y burlarse de cualquier aspecto del Islam no conducirá 
a un buen resultado. 


Así como una persona cuerda no espera alcanzar el éxito mundano a 
través de las súplicas de alguien, como aprobar un examen, sin hacer un 
esfuerzo práctico, tampoco obtendrá bendiciones religiosas, como la paz 
mental y física en ambos mundos, sin esforzarse en el obediencia a Allah, 
el Altísimo, incluso si todos suplican por sí mismos a Allah, el Altísimo. 
Capítulo 53 An Najm, versículo 39: 


"Y que no hay para el hombre excepto aquel [bien] por el que se esfuerza”. 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. En esta época de tribulaciones 
abiertas con las que los musulmanes son bombardeados constantemente, 
algunos a menudo afirman que la clave para escapar de ellas es alejarse, 
como mudarse a una nación islámica, o aislarse uno mismo y su familia, 
como la educación en el hogar. Aunque estas posibles soluciones no son 
malas, ya que pueden ayudar hasta cierto punto a escapar de las 
tentaciones y tribulaciones de este mundo, no son la solución principal. El 
problema de adoptar una mentalidad de escape es que, a menos que uno 
se mude a una cueva aislada con su familia y nunca salga, no es posible 
escapar constantemente de estas tentaciones y tribulaciones. Tarde o 
temprano, un musulmán tendrá que enfrentarlos de alguna forma. Por 
ejemplo, no hay duda de que las escuelas de un solo género obtienen 
mejores resultados que las escuelas mixtas, pero sin duda llegará un día 
en que un estudiante se encontrará con el sexo opuesto durante su vida. 
En esta época de las redes sociales, uno ni siquiera necesita salir de su 
dormitorio para caer en malas tentaciones y tribulaciones. Incluso si una 
familia se muda a un país islámico, lo que parece imposible de encontrar 
hoy en día, seguirán enfrentando estas tribulaciones y tentaciones, ya que 
cada país y ciudad tiene los suyos. ¿No ve el peregrino y el viajero la 
injusticia y la desigualdad que ocurren incluso en La Meca y Medina? 


A menudo se observa que cuando los musulmanes que vienen de países 
más tradicionales viajan a Occidente, a menudo caen más profundamente 
en tentaciones y tribulaciones pecaminosas que los musulmanes que 
nacieron y crecieron en Occidente. Esto se debe a que cuando estos 
musulmanes extranjeros, que han vivido una vida más restringida y 
tradicional, ingresan a Occidente, las tribulaciones y tentaciones los 


golpean como un maremoto y como resultado, cometen errores más 
fácilmente que aquellos que nacen y crecen entre estos. tribulaciones y 
tentaciones. Por lo tanto, adoptar la mentalidad de escape simplemente no 
es práctico hoy en día. 


La clave principal para superar con éxito estas tribulaciones y tentaciones, 
como lo indica el Islam, es adoptar una fe fuerte mediante el aprendizaje y 
la acción sobre el conocimiento islámico y la enseñanza de esta actitud a 
la próxima generación. Una fe fuerte garantizará que un musulmán se 
mantenga firme frente a todas las tentaciones y tribulaciones, 
independientemente de dónde se encuentren, al continuar usando las 
bendiciones que se le han concedido de maneras que agraden a Allah, el 
Exaltado, como se describe en el Sagrado Corán y el tradiciones del Santo 
Profeta Muhammaad, la paz y las bendiciones sean con él. 


Esta educación enseñará a los jóvenes musulmanes la sabiduría detrás de 
las prohibiciones del Islam. Adoptar una mentalidad de escape no 
proporcionará esta educación, sólo proporcionará alguna restricción para 
acceder a estas tentaciones y tribulaciones. Similar a un criminal que está 
temporalmente restringido en prisión. En el momento en que el criminal 
sea liberado, volverá a su vida delictiva hasta que sea educado contra ello. 
De manera similar, un joven musulmán tendrá deseos naturales que son 
alimentados por estas tentaciones y tribulaciones mundanas, y sin esta 
educación lo más probable es que fracase cuando se le ponga a prueba. 


Cuando a una persona simplemente se le habla de una prohibición sin la 
sabiduría detrás de ella, es menos probable que se adhiera a la prohibición 


y es más probable que la engañen. Mientras que aquel que es consciente 
de la sabiduría detrás de la prohibición tiene más probabilidades de 
adherirse a ella. Por ejemplo, quien conoce los aspectos negativos del 
alcohol, como los daños a la salud física y mental, su fuerte conexión con 
crímenes, discusiones, peleas y agresiones, su efecto financiero en las 
personas y otras consecuencias negativas. Los riesgos de convertirse en 
adicto, como destruir las relaciones y la vida, tienen más probabilidades de 
mantenerse alejados de ello que aquel que conoce la prohibición pero no 
conoce la sabiduría detrás de ella. 


Para concluir, un musulmán debe tomar medidas prácticas para que él y 
su familia eviten tribulaciones y tentaciones malignas, pero debe saber que 
el paso principal para lograrlo es la educación; aprender y actuar según el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammaad, la paz y las 
bendiciones sean con él, para que uno comprenda la sabiduría detrás de 
evitar las prohibiciones del Islam y para que fortalezcan su fe. Esto 
asegurará que continúen obedeciendo a Allah, el Altísimo, en todas las 
circunstancias, lo que implica usar las bendiciones que uno ha recibido de 
maneras que le agraden. Capítulo 15 Al Hijr, versículos 39-40: 


"[lblees] dijo: "Mi Señor, porque me has puesto en error, ciertamente haré 
que [la desobediencia] sea atractiva para ellos [es decir, la humanidad] en 
la tierra, y los extraviaré a todos. Excepto, entre ellos, Tus sinceros 
servidores."" 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las principales razones 
por las que las personas luchan por obtener paz mental y física en este 
mundo se debe a que evalúan incorrectamente el valor de las cosas 
mundanas, ya que su definición de bien y mal, éxito y fracaso es 
incorrecta. El propietario de un negocio quedará en quiebra si no puede 
evaluar correctamente el valor de la mercancía que compra y vende. De 
manera similar, la persona que evalúa incorrectamente el valor de las 
cosas mundanas desviará sus esfuerzos y  priorizará las cosas 
incorrectamente, causándose así estrés y ansiedad en ambos mundos. La 
mayoría de las personas definen el éxito y el fracaso, el bien y el mal, 
basándose en definiciones dadas por la cultura, la moda y las redes 
sociales y, como resultado, determinan incorrectamente el valor de las 
cosas. Por ejemplo, según estos estándares, tener muchas propiedades es 
algo bueno, mientras que tener algunas posesiones mundanas es algo 
malo, aunque esto no sea cierto en absoluto. Aquellos que poseen muchas 
cosas mundanas, como propiedades, suelen ser las personas más 
estresadas y ansiosas del mundo. Un ejemplo clásico de esto es el faraón, 
uno de los hombres más ricos e influyentes que jamás haya existido, a 
diferencia del que no poseía muchas cosas mundanas: el Santo Profeta 
Musa, la paz sea con él. No hace falta ser un genio para descubrir a quién 
se le concedió la paz mental y física en ambos mundos. 


Evaluar incorrectamente las cosas hace que uno permita que la cultura, la 
moda y las redes sociales impulsen su vida. Si uno permite que la persona 
equivocada se siente en el asiento del conductor de su automóvil, no la 
llevará al destino correcto: tranquilidad de espíritu y cuerpo en ambos 
mundos. Como resultado, un musulmán coloca su fe en el asiento trasero 


o incluso en el maletero del coche, y sólo recurre a ella durante sus pocos 
actos de adoración y rituales. 


Pero si uno desea tranquilidad mental y corporal en ambos mundos, debe 
elegir el conductor correcto para llegar al destino correcto: tranquilidad 
mental y corporal en ambos mundos. El conductor correcto es el Islam. 
Cuando uno vive según las definiciones de éxito y fracaso, bueno y malo, 
dadas por el Islam, evaluará correctamente el valor real de las cosas 
mundanas y, por lo tanto, colocará sus esfuerzos en el lugar correcto y 
utilizará correctamente los recursos que se le han otorgado, como se 
describe. en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Allah, el Exaltado, el 
Controlador de los corazones, que es la morada de la paz, les concederá 
entonces paz mental y corporal en ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, 
versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 
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Tuve un pensamiento que quería compartir. El Diablo intenta desviar a la 
gente de innumerables maneras diferentes. Conocer sus trampas puede 
ayudar a una persona a evitarlas. Capítulo 35 Fatir, versículo 6: 


"De hecho, Satanás es un enemigo para ti; así que tómalo como enemigo. 
El sólo invita a su grupo a estar entre los compañeros del Blaze". 


Uno de sus mayores objetivos es distraer el recuerdo de su muerte, su 
tumba y su Juicio Final. Él sabe que recordar la muerte alienta a uno a 
prepararse para ella, lo que implica usar las bendiciones que uno ha 
recibido de maneras que agraden a Allah, el Exaltado, como se describe 
en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él). . Es por eso que el Santo Profeta 
Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él, alentó a los 
musulmanes a recordar con frecuencia la muerte, ya que es la destructora 
de los placeres. Esto ha sido aconsejado en un Hadiz encontrado en 
Sunan lbn Majah, número 4258. Por lo tanto, el Diablo trata de evitar que 
uno recuerde la muerte recordándole sus interminables preocupaciones 
mundanas, de modo que no pueda prepararse adecuadamente para ella. 


Si uno recuerda su muerte, lo desvía para pensar en ello desde la 
perspectiva de otras personas. Es decir, una persona pensará en los 


efectos de su muerte en otras personas, como sus hijos. Aunque 
preocuparse por el futuro de sus hijos no es algo malo, un musulmán 
nunca debe olvidar que el Proveedor y Sustentador de sus hijos no es otro 
que Allah, el Exaltado. Él simplemente usa al padre para este proceso y 
puede reemplazarlo fácilmente con algún otro medio. En segundo lugar, 
pensar en la muerte desde la perspectiva de otras personas desvía la 
atención de la persona de prepararse para la muerte. En cambio, se les 
alentará a trabajar más duro en este mundo para obtener y acumular más 
riqueza y propiedades para sus dependientes, por temor a dejarlos pobres 
y necesitados, si mueren. Esto nuevamente los distrae de prácticamente 
prepararse para su propia muerte. Hay que señalar que existe una gran 
diferencia entre ahorrar riqueza razonablemente para los hijos y exagerar, 
lo que hace la mayoría de los musulmanes. 


Hay que dejar atrás estas distracciones creadas por el diablo y reflexionar 
verdaderamente sobre su muerte desde su propio punto de vista, de modo 
que prácticamente se preparen para ella, su tumba solitaria y oscura, 
donde todos sus familiares, amigos y posesiones mundanas abandonarán. 
ellos, y para su Juicio Final, cuando enfrentarán, solos, las consecuencias 
de sus acciones. Capítulo 80 Abasa, versos 34-37: 


"El día que el hombre huirá de su hermano, de su madre y de su padre, de 
su mujer y de sus hijos. Porque ese día, cada hombre tendrá un asunto 
adecuado". 


Quizás a través de esta reflexión uno pueda evitar esta particular trampa 
del Diablo y prepararse prácticamente para estas inevitables etapas de la 
existencia. 


Fortaleciendo la fe - 120 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Se observa comúnmente en 
todo el mundo cuántas personas, como los políticos, critican el Islam y sus 
diferentes aspectos para disuadir a los musulmanes de actuar en 
consecuencia y a los no musulmanes de aceptarlo. La verdad del asunto 
es que su problema no es con el Islam o una parte de él, como el código 
de vestimenta de mujeres y hombres. Su problema con el Islam es el 
hecho de que no es simplemente un conjunto de rituales y prácticas sino 
un código de vida completo que afecta todos los aspectos de la vida de 
cada uno, como su vida personal, social, financiera, familiar y laboral. Pero 
como estas personas desean vivir según sus deseos, la vida de los 
animales, y no un código de conducta moral superior, les duele observar 
que los musulmanes se adhieren al código de conducta establecido por el 
Islam, como los musulmanes practicantes les hacen parecer. nada más 
que animales, que sólo viven para cumplir sus deseos. Para enmascarar 
su comportamiento animal, intentan perforar agujeros en el código de 
conducta que defiende el Islam, aunque cualquiera con un poco de sentido 
común ve claramente su pobre intento, ya que el Islam es una forma de 
vida lógica, impecable y recta. Por ejemplo, estas personas a menudo 
critican el código de vestimenta que el Islam exige que cumplan las 
mujeres. Aunque innumerables mujeres, especialmente aquellas que viven 
en Occidente, desean vestirse de acuerdo con el estándar establecido por 
el Islam por su propia voluntad, estas personas insisten en que deben 
respetar el código de vestimenta islámico, ya que oprime a las mujeres. 
Cualquiera con sentido común puede ver claramente que impedir que una 
mujer musulmana desee vestirse según las enseñanzas islámicas es 
opresión en sí misma. Por eso buscan rescatar a una persona oprimida 
oprimiéndola aún más. Estas personas también afirman que a estas 
mujeres les han lavado el cerebro, lo cual es muy insultante, ya que 
afirman que las mujeres son débiles mentales. Finalmente, es extraño 
cómo estas personas tienen problemas con el código de vestimenta 


islámico y sin embargo no tienen ningún problema ni objeción a ningún 
otro código de vestimenta. No hay ninguna institución, empresa u 
organización importante que no tenga un código de vestimenta, como las 
instituciones educativas, los hospitales, el ejército, la policía, el sector 
minorista, las empresas e incluso los edificios políticos en los que trabajan 
estos políticos que critican el Islam. . Nunca critican el código de 
vestimenta de todos estos lugares, que abarca la mayor parte del mundo. 
Esto deja claro que sólo atacan al Islam y sus diferentes aspectos para 
protegerse de ser etiquetados como animales, ya que sólo desean 
satisfacer sus propios deseos y no vivir según un código de conducta 
superior. 


Un musulmán nunca debe dejarse engañar por gente como esta. En lugar 
de ello, deberían fortalecer su fe aprendiendo y actuando según las 
enseñanzas del Islam, de modo que se mantengan firmes en la obediencia 
sincera a Allah, el Exaltado, frente a las críticas tontas. La obediencia 
implica usar las bendiciones que uno ha recibido de manera que agrade a 
Allah, el Exaltado, como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones 
del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). 


Fortaleciendo la fe - 121 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Comúnmente se entiende que 
una persona recibirá en este mundo según sus esfuerzos. Por ejemplo, el 
estudiante que no estudia tanto puede aprobar sus exámenes, pero 
probablemente no obtendrá tanto éxito mundano, como un buen trabajo, 
como el estudiante que estudió más y por lo tanto obtuvo una mejor 
calificación. De manera similar, Allah, Altísimo, recompensa a las personas 
según sus esfuerzos, no sólo por sus declaraciones verbales de fe y 
buenas intenciones. Por ejemplo, cuando se describe a aquellos que se 
acercan a Allah, el Exaltado, en el más allá, la primera bendición 
mencionada en el siguiente versículo no son los altos rangos en el Paraíso 
o los grandes palacios, sino el descanso. Capítulo 56 Al Wagi'ah, 
versículos 88-89: 


"Y si fuera de aquellos que se acercaron [a Allah]. Entonces [para él] habrá 
descanso, generosidad y un jardín de placer". 


A aquellos que se acercan a Allah, el Altísimo, se les concede descanso 
antes que nada porque se cansaron de Su obediencia en este mundo. 
Esto implica usar las bendiciones que uno ha recibido de maneras que 
agraden a Allah, el Exaltado, como se describe en el Sagrado Corán y las 
tradiciones del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él). 


Por lo tanto, así como uno normalmente recibe éxito mundano de acuerdo 
con sus esfuerzos en este mundo, de manera similar recibirá éxito 
espiritual en este mundo y en el próximo de acuerdo con sus esfuerzos e 
intenciones. Por lo tanto, cada musulmán debe decidir cuánto éxito 
espiritual desea obtener en este mundo y en el próximo y esforzarse en la 
sincera obediencia a Allah, el Exaltado, en consecuencia. 


Fortaleciendo la fe - 122 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Una de las principales cosas 
que impide a un musulmán obedecer sinceramente a Allah, el Exaltado, es 
usar las bendiciones que Él les ha concedido de maneras que le agraden, 
como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, paz y bendiciones. sea con él, es la crítica y el ridículo 
pasivos y activos que enfrentan por parte de aquellos que no creen en 
Allah, el Exaltado, o de los musulmanes que poseen una fe débil. Estos 
dos grupos menosprecian la devoción y la obediencia de los musulmanes 
devotos que eligen usar las bendiciones que se les han concedido de 
manera que agraden a Allah, el Altísimo, en lugar de usarlas de manera 
que les agrade a ellos mismos. Superan sus deseos y eligen seguir el 
código de conducta establecido por el Islam, en lugar de vivir según sus 
deseos. Aquellos que no aprecian el valor de obedecer a Allah, el 
Exaltado, que implica paz mental y corporal en ambos mundos, creen que 
estos devotos musulmanes están locos y, como resultado de su actitud, 
están perdiendo la posibilidad de disfrutar de los lujos del mundo. . Su 
ejemplo es como el de dos personas a las que se les presenta una comida 
que parece deliciosa. Pero sólo uno de ellos, el que posee perspicacia, se 
da cuenta de que la comida está envenenada. Advierten a la otra persona 
que no coma la comida envenenada, pero como están intoxicados por el 
amor por las cosas mundanas, ignoran este consejo y comen la comida 
creyendo que el asesor es un tonto por no disfrutar de la deliciosa comida. 


Quien no logre obtener esta comprensión se verá disuadido de obedecer 
prácticamente a Allah, el Exaltado, cuando otros lo critiquen pasiva oO 
activamente. 


Un musulmán debe recordar siempre que la paz mental y física en ambos 
mundos reside únicamente en la obediencia. Allah, el Exaltado. Capítulo 
16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Mientras que desobedecerle, al hacer mal uso de las bendiciones que se 
les han concedido, sólo conduce a problemas en ambos mundos. Esto es 
bastante evidente cuando uno observa a aquellos ahogados en deseos y 
concupiscencias mundanos. Capítulo 20 Taha, versículos 124-126: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] ciego en el 
Día de la Resurrección". Él dirá: "Señor mío, ¿por qué me has levantado 
ciego cuando [una vez] veía?" [Allah] dirá: "Así vinieron a vosotros 
Nuestros signos y los olvidaste [es decir, los ignoraste); y así serás 
olvidado en este Día". 


En segundo lugar, un musulmán debe esforzarse por obtener la 
percepción que lo convenza de esta verdad. Esto se obtiene cuando uno 
aprende y actúa según las enseñanzas del Islam y cuando observa las 
consecuencias de las decisiones tomadas por otros, como por ejemplo 
cómo aquellos que se ahogan en los lujos mundanos a menudo enfrentan 
ansiedad, estrés, depresión y tendencias suicidas. Esta comprensión 
garantizará que uno mantenga su sincera obediencia a Allah, el Exaltado, 
en todo momento. Capítulo 2 Al Bagarah, versículo 212: 


"La vida de este mundo es embellecida para los que no creen, y se burlan 
de los que creen. Pero los que temen a Allah están por encima de ellos en 
el Día de la Resurrección. Y Allah provee a quien Él quiere sin cuenta." 


Fortaleciendo la fe - 123 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Una parte de la fe, que es una 
prueba en sí misma, es cuando uno obedece a Allah, el Exaltado, lo que 
implica usar las bendiciones que Él les ha concedido de maneras que le 
agraden, como se describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta (sa) Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él, no se 
les garantiza recibir beneficios tangibles, como un aumento evidente de 
riqueza. Los beneficios asociados con la obediencia a Allah, el Exaltado, 
son a menudo más sutiles y se experimentan en el corazón espiritual, 
como la obtención de paz mental. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Quien posee una fe débil a menudo busca beneficios tangibles de Allah, el 
Altísimo, como buena salud, una casa bonita y una buena carrera. Como el 
Islam no garantiza estas cosas, el Diablo a menudo aleja a las personas 
de la fe por completo o al menos de actuar según su fe, como se describió 
anteriormente. Esta realidad es una prueba que un musulmán debe 
superar con éxito obteniendo una fe sólida. Esto implica aprender y actuar 
según el conocimiento islámico, de modo que uno esté seguro de los 
innumerables beneficios que se obtienen en ambos mundos al obedecer a 
Allah, el Exaltado. 


Además, siempre se debe utilizar el sentido común y comprender que el 
beneficio real a menudo no es tangible, como un cambio positivo en la 
salud mental y el bienestar. Una persona que tiene el mundo a sus pies 
estará feliz de renunciar a él por este beneficio intangible. Por lo tanto, un 
musulmán no debe dejarse engañar buscando beneficios tangibles de 
Allah, el Altísimo, ya que no están garantizados. Hacerlo puede incluso 
alejarlo más de Su obediencia, cuando no recibe el beneficio tangible que 
desea. Esto conduce a una pérdida en ambos mundos. Capítulo 22 Al Hajj, 
versículo 11: 


“Y entre el pueblo está aquel que adora a Allah al límite. Si el bien le 
conmueve, éste le tranquiliza; pero si le llega la prueba, vuelve el rostro. 
Ha perdido [este] mundo y el Más Allá. Ésa es la pérdida manifiesta”. 


Fortaleciendo la fe - 124 


Tuve un pensamiento que quería compartir. El Sagrado Corán describe 
dos tipos de signos que señalan la veracidad del Islam. Un tipo de señales 
son los versos del Sagrado Corán y los otros tipos de señales se 
encuentran dentro de la creación. Se insta a cada persona a reflexionar 
sobre ambos tipos de señales para deducir por sí misma la naturaleza 
veraz del Islam. Por ejemplo, cuando uno reflexiona sobre los múltiples 
sistemas perfectos dentro del universo, como la distancia perfecta entre la 
Tierra y el Sol, la densidad perfecta de los océanos, que permiten a los 
barcos navegar en ellos y a la vida marina prosperar en ellos, la ciclo del 
agua, y muchos más, deducirán la Unicidad de Allah, el Exaltado. Todos 
estos signos, cuando se reconocen, fortalecen la fe en los diferentes 
aspectos del Islam, como la Unidad de Allah, el Exaltado, la resurrección, 
etc. 


A menudo, estos signos dentro del universo cuentan con la colaboración 
de la ciencia, lo que fortalece aún más la creencia en ellos. Aunque no es 
necesario demostrar el Islam a través de la ciencia, uno puede apreciar 
cuándo esto ocurre. 


Por ejemplo, los científicos han demostrado que cuando una estrella llega 
al final de su vida, se expande y se vuelve roja. Curiosamente, en el Día 
del Juicio, que es el fin del universo, el color del cielo aparecerá rojizo, lo 
que ocurriría si el Sol se volviera de color rojo. Capítulo 55 Ar Rahman, 
versículo 37: 


"Cuando el cielo se desgarra y se vuelve carmesí, como piel roja". 


Ademéás, el Día del Juicio el Sol será colocado a dos millas de la creación. 
Así lo ha confirmado un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 2864. 
Este movimiento del Sol puede ocurrir cuando se expande en tamaño, 
durante el final de su vida. 


Los científicos también han deducido que el universo está en constante 
expansión. Uno puede imaginar que cuando un objeto continúa 
estirándose y finalmente llega a su punto de ruptura, el objeto se romperá 
y todo lo que contenga se dispersará en diferentes direcciones. Así es 
como se describe el fin del universo en el Sagrado Corán. Capítulo 82 Al 
Infitar, versículos 1-2: 


"Cuando el cielo se parta en dos. Y cuando las estrellas caigan y se 
dispersen”. 


Es sorprendente cómo la ciencia ha coincidido en las enseñanzas del 
Islam que fueron reveladas hace más de 1400 años. 


Un musulmán debe prestar atención a ambos tipos de señales para que 
fortalezcan su fe. Esto asegurará que se mantengan firmes en la 
obediencia sincera a Allah, el Altísimo, que implica usar las bendiciones 
que uno ha recibido de maneras que agraden a Allah, el Altísimo, como se 
describe en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad, paz. y las bendiciones sean con él. Esto conduce a la paz 
mental y física en ambos mundos. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


"A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. ". 


Ignorar estas señales sólo conduce a una fe débil y a hacer un mal uso de 
las bendiciones que se nos han concedido. Capítulo 12 Yusuf, versículo 
105: 


"Cuántas señales hay en los cielos y en la tierra, que pasan por alto y no 
les hacen caso". 


Esto conduce a dificultades en ambos mundos. Capítulo 20 Taha, verso 
124: 


"Y quien se aparte de Mi recuerdo, ciertamente tendrá una vida deprimida 
[es decir, difícil], y lo reuniremos [es decir, lo resucitaremos] ciego en el 
Día de la Resurrección". 


Fortaleciendo la fe - 125 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Estaba reflexionando sobre los 
diferentes tipos de musulmanes en este mundo y su comportamiento. 
Según este pensamiento, los musulmanes pueden dividirse en tres grupos. 
El primer grupo son los mejores y están formados por musulmanes que 
entregan sus vidas y posesiones a Allah, el Altísimo, cumpliendo así el 
propósito de su creación. Sólo toman del mundo material para satisfacer 
sus necesidades y responsabilidades y dedican el resto de sus esfuerzos a 
obtener conocimiento y actuar en consecuencia para poder fortalecer su fe 
y obtener la proximidad de Allah, el Exaltado, en ambos mundos. 
Exteriormente puede parecer que no disfrutan de la vida en este mundo, 
pero en realidad obtienen más paz en él que los otros tipos de 
musulmanes. Su ajuste de cuentas en el Día del Juicio será fácil gracias a 
la misericordia de Allah, el Altísimo. 


El segundo grupo está formado por aquellos musulmanes que cumplen 
con sus deberes obligatorios y cualesquiera que sean las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) se 
encuentran sin hacer un esfuerzo adicional para obtener o actuar según el 
conocimiento islámico. Dedican la mayor parte de sus esfuerzos a obtener 
y disfrutar los placeres legales de este mundo. Al evitar lo ilícito, se espera 
que obtengan el perdón de Allah, Altísimo, en el otro mundo. Pero como se 
entregaron al mundo material, su responsabilidad será larga. Y como 
advirtió el Santo Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean 
con él, en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6536, 
quienquiera que examine sus acciones será castigado. Estar de pie y ser 
testigo de los horrores del Día del Juicio durante un tiempo 


extremadamente largo debido al disfrute que uno tiene en el mundo es una 
forma de castigo. 


El último grupo de musulmanes es el peor tipo, ya que no dedican sus 
vidas a Allah, el Exaltado, como el mejor grupo, pero tampoco disfrutan de 
los placeres legítimos del mundo material como el segundo grupo. En 
cambio, estas personas acaparan las cosas mundanas que obtienen sin 
satisfacer sus deseos legítimos. Esta actitud hace que se interpongan 
entre los otros dos grupos, es decir, no disfrutarán de las cosas lícitas de 
este mundo ni tendrán fácil ajuste de cuentas en el Día del Juicio debido a 
las cosas mundanas que obtuvieron. 


Por lo tanto, es importante que los musulmanes no pertenezcan a este 
último grupo, ya que se trata de una clara pérdida. Un musulmán debería 
tratar de pertenecer al mejor grupo, pero si realmente no puede lograrlo, al 
menos debería unirse al segundo grupo cumpliendo con sus deberes 
obligatorios, disfrutando sólo de los placeres legítimos de este mundo y 
esperando el perdón y la misericordia de Allah. el Exaltado. 


Fortaleciendo la fe - 126 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Cuando uno observa la 
bendita vida del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él), verá claramente que fue probado en cada paso de su vida, a pesar 
de que fue la creación más amada de Allah, el Exaltado. Por tanto, una 
prueba y una dificultad no son una maldición ni un signo de una vida 
miserable. De hecho, es una oportunidad para que una persona brille y 
acumule una recompensa abundante. Capítulo 39 Az Zumar, versículo 10: 


”...el paciente recibirá su recompensa sin cuenta [es decir, límite]". 


Hay que tener esto en cuenta cada vez que se enfrenten a pruebas y 
dificultades para que puedan ser pacientes y agradecidos, como lo hizo él. 


Además, aunque el Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones 
sean con él) enfrentó continuas dificultades y pruebas, en cada etapa su 
corazón estuvo en paz. Esta paz se obtuvo cuando usó persistentemente 
las bendiciones que le habían concedido de manera que agradara a Allah, 
Todopoderoso. Capítulo 13 Ar Ra'd, versículo 28: 


”...Sin duda, gracias al recuerdo de Allah los corazones encuentran la paz." 


Y capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


“A cualquiera que haga justicia, sea hombre o mujer, mientras sea 
creyente, seguramente le haremos vivir una buena vida, y seguramente le 
daremos su recompensa [en el Más Allá] de acuerdo con lo mejor de lo 
que solía hacer. .” 


Pero quien no logre imitarlo no encontrará más que una vida oscura y 
asfixiante, aunque tenga el mundo a sus pies. Capítulo 20 Taha, verso 
124: 


“ Pero quien se aparte de Mi Recordatorio ciertamente tendrá una vida 
miserable...” 


Por lo tanto, usar correctamente las bendiciones que uno ha recibido es la 
diferencia entre obtener paz mental y una vida miserable, incluso si uno 
enfrenta dificultades o tiempos de tranquilidad. 


Además, el Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con 


él) dedicó su vida a guiar a la humanidad hacia la complacencia de Allah, 
Altísimo. Es importante que los musulmanes sigan los pasos de sus 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, quienes permanecieron 
firmes en sus enseñanzas después de su fallecimiento. Todos los 
musulmanes desean su compañía en el más allá pero sólo la recibirán si 
siguen su camino. Una persona no terminará con su compañero que viajó 
por un camino específico si viaja por un camino diferente. De manera 
similar, los musulmanes no se unirán al Santo Profeta Muhammad (la paz 
y las bendiciones sean con él) en el más allá si siguen un camino distinto 
al suyo. Esto sólo se logra aprendiendo y actuando según su bendita vida 
y sus enseñanzas. Esta es la razón por la cual ninguno de sus 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, simplemente declaró 
creer con sus palabras y se abstuvo de prácticamente seguirlo, ya que 
sabían que esta actitud les impediría unirse a él en el más allá. De hecho, 
esta fue la actitud de las otras naciones que afirman amar a sus Santos 
Profetas (la paz sea con ellos), pero que en la práctica no los siguen. Es 
por eso que no se unirán a sus Santos Profetas (la paz sea con ellos) en el 
más allá. 


Además, al observar la vida bendita del Santo Profeta Muhammad (la paz 
y las bendiciones sean con él) y, por extensión, la vida de sus 
Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, uno comprende que la 
única manera en que una persona puede tener una vida significativa y 
valiosa y la existencia con propósito es cumpliendo el propósito de su 
creación. Capítulo 51 Adh Dhariyat, versículo 56: 


“Y no creé a los genios y a la humanidad excepto para que Me adoren”. 


Esto sólo se logra cuando uno prácticamente obedece a Allah, el Exaltado, 
usando las bendiciones que se le han concedido de maneras que le 
agradan, lo cual se explica en el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). Simplemente 
declarar la fe verbalmente sin apoyarla con acciones físicas es como un 
jarrón que se ve hermoso por fuera pero está hueco por dentro. Esto no 
conducirá a una existencia significativa en esta vida, incluso si uno termina 
en el Paraíso en el más allá. Esto se insinúa en un Hadith encontrado en 
At Tabarani's, Al Mu'jam Al Kabir, Hadith 182, Volumen 20, que advierte 
que lo único que una persona se arrepentirá en el Paraíso son los 
momentos durante su vida en la Tierra en los que no recordó a Allah. , el 
Exaltado. Es decir, las veces durante su vida que no cumplieron con su 
propósito de creación usando correctamente las bendiciones que les 
fueron otorgadas. Esta es la razón por la que muchos musulmanes, que 
sólo cumplen con los deberes obligatorios básicos, todavía sienten un 
vacío en sus vidas, un vacío que nada puede llenar excepto abrazar el 
propósito de uno de manera completa y práctica. 


Además, en términos generales, la gente se complace cuando hereda 
cosas mundanas, como riquezas, de otros. Pero el Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) no dejó riquezas para 
que la gente las heredara. Él, al igual que los demás Santos Profetas (la 
paz sea con ellos), dejó conocimiento. Esto se confirma en un Hadiz 
encontrado en Sunan lbn Majah, número 223. Por lo tanto, los 
musulmanes deben tomar una parte de esta herencia si desean ser sus 
verdaderos herederos. 


Finalmente, la vida del Santo Profeta Muhammad, que la paz y las 
bendiciones sean con él, es el ejemplo perfecto de cómo un musulmán 
debe cumplir con sus deberes para con Allah, Todopoderoso, y con la 
creación. Él es la representación práctica del Sagrado Corán. 


Por lo tanto, los musulmanes deben estudiar y actuar en su bendita vida 
para poder cumplir correctamente con sus deberes. El éxito no es posible 
sin esto. Capítulo 33 Al Ahzab, versículo 21: 


“Ciertamente ha habido para vosotros en el Mensajero de Allah un 
excelente modelo para cualquiera que tenga su esperanza en Allah y el 
Último Día y [que] recuerde a Allah con frecuencia”. 


Y el capítulo 3 Alee Imran, versículo 31: 


“Di, [Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él], “Si 
amas a Allah, entonces sígueme, [para que] Allah te ame y te perdone tus 
pecados...” 


Y el capítulo 4 An Nisa, verso 80: 


“Quien obedece al Mensajero ha obedecido a Allah...” 


Y el capítulo 59 Al Hashr, versículo 7: 


”... Y todo lo que el Mensajero os ha dado - tomad, y lo que os ha prohibido 
- absteneos de...” 


Fortaleciendo la fe - 127 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Del Sagrado Corán se pueden 
aprender innumerables lecciones que afectan la vida religiosa y mundana 
de un musulmán. Pero lo primero que hay que destacar es que sólo 
beneficiará a quien cumpla sus tres aspectos con sinceridad. El primer 
aspecto es recitarlo sinceramente de forma correcta y regular. El segundo 
aspecto es entenderlo. Y el aspecto final es actuar sinceramente según 
sus enseñanzas de acuerdo con las tradiciones del Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él). 


Una de las principales enseñanzas del Sagrado Corán es que las personas 
comprendan y se esfuercen por cumplir el propósito de su creación, es 
decir, prepararse para su encuentro con Allah, el Exaltado, en el Día del 
Juicio. 


Con respecto a un no musulmán, cuando uno no reconoce este propósito, 
no entenderá por qué fue creado y colocado en esta Tierra. Esto hará que 
prioricen incorrectamente las cosas y personas en su vida. Le darán 
importancia a cosas que no lo son tanto. Terminarán dedicando sus vidas 
a Cosas que, en términos generales, no tienen sentido. Su comida, bebida, 
felicidad y tristeza girarán en torno a estas cosas. Algunos alcanzarán un 
nivel tan bajo que incluso otros no musulmanes declararán que su vida no 
tiene objetivo y no tiene ningún propósito o significado real. Por ejemplo, 
muchos dedican su vida y sus esfuerzos al teatro, el entretenimiento, los 
deportes, los animales, las plantas y sus carreras. Aunque dedicar 


nuestros esfuerzos a una carrera legal es algo bueno, nunca debe 
convertirse en el objetivo final de la vida. Este tipo de persona no cumplirá 
su propósito y, en cambio, llevará una vida vacía y sin rumbo. Harán mal 
uso de las bendiciones que se les han concedido, lo que les impedirá 
obtener paz mental y física. Esta es una de las principales razones por las 
que las personas que han obtenido mucho éxito en el mundo terminan 
deprimidas y con tendencias suicidas. Quien cree que su vida es valiosa y 
tiene sentido nunca contemplará el suicidio. Esta contemplación en sí 
misma es una prueba de que la vida de este tipo de personas no tiene 
objetivo, incluso si obtuvieron mucho éxito mundano, ya que no 
entendieron ni cumplieron el propósito de su creación. Capítulo 59 Al 
Hashr, versículo 19: 


“ Y no seáis como aquellos que olvidaron a Allah, y Él les hizo olvidarse de 
sí mismos. Esos son los desafiantemente desobedientes”. 


Y el capítulo 20 Taha, Verso 124: 


“ Pero quien se aparte de Mi Recuerdo ciertamente tendrá una vida 
miserable...” 


Con respeto, los musulmanes que sólo cumplen con los deberes básicos 
obligatorios del Islam sin dedicar ningún esfuerzo a estudiar y actuar según 
el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, que la 


paz y las bendiciones sean con él, no comprenderán verdaderamente su 
propósito. de la creación y su propósito en esta Tierra, ya que esto no 
puede entenderse a través de los deberes básicos obligatorios. Como 
resultado, dedicarán menos de una hora al día a prepararse para su 
encuentro con Allah, Altísimo, ya que los deberes obligatorios no tardan 
mucho en completarse. Incluso esto, en la mayoría de los casos, se basa 
en la imitación ciega de otros como su familia. No entenderán 
verdaderamente por qué cumplen estos deberes por falta de conocimiento 
y debilidad de fe. 


Sin el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la 
paz y las bendiciones sean con él, su atención se centrará únicamente en 
este mundo y en disfrutar de sus bendiciones, ya que no ven nada excepto 
este mundo. Entonces, en este sentido, no hay mucha diferencia entre 
ellos y los no musulmanes ya que sus aspiraciones, esperanzas, temores, 
deseos, metas y propósitos serán los mismos. Esto es obvio cuando uno 
observa a este tipo de musulmanes y sus actividades entre sus deberes 
obligatorios. Esto no significa que irán al infierno. De hecho, al cumplir con 
sus deberes obligatorios y evitar los pecados mayores, se espera que 
obtengan el Paraíso. Pero debido a esta actitud, es decir, al no 
comprender ni trabajar para lograr su propósito, nunca encontrarán la 
verdadera paz en este mundo ya que no usarán sus bendiciones 
mundanas de la manera correcta, incluso si las usan de manera lícita, 
como su propio bien. Toda la atención se centra únicamente en este 
mundo y sus disfrutes, ya que no ven nada excepto este mundo. Capítulo 
20 Taha, Verso 124: 


“ Pero quien se aparte de Mi Recuerdo ciertamente tendrá una vida 
miserable...” 


Este recuerdo implica utilizar las bendiciones que uno ha recibido de 
maneras que agraden a Allah, Altísimo. Esto sólo es posible cuando uno 
comprende su propio propósito y el propósito de las bendiciones 
mundanas que se le han concedido. 


No comportarse de esta manera es la razón principal por la que muchos 
musulmanes que cumplen con sus deberes obligatorios a menudo se 
quejan de problemas mentales como la depresión, ya que no han 
recordado a Allah, el Exaltado, de la manera correcta, lo que conduce a la 
paz en ambos mundos. Capítulo 13 Ar Ra'd, versículo 28: 


”.. Sin lugar a dudas, gracias al recuerdo de Allah los corazones 
encuentran la paz". 


Incluso si estos musulmanes terminan en el Paraíso, debido a su 
comportamiento no entendieron por qué fueron puestos en esta Tierra. Su 
ejemplo es el de los estudiantes a quienes su profesor les presenta un 
examen simulado. Algunos estudiantes trabajan diligentemente para 
prepararse, mientras que otros no lo toman en serio y apenas lo revisan. 
Incluso si ambos tipos de estudiantes aprueban el examen, el profesor sólo 
estará satisfecho con aquellos que se prepararon para él, ya que solo ellos 
entendieron el propósito del examen simulado. Su objetivo era poner a los 
estudiantes en el estado de ánimo adecuado para que estén preparados 
para afrontar sus exámenes reales. Aquellos que no se prepararon para 


sus exámenes simulados podrían haber aprobado, pero no entendieron 
por completo el objetivo y el propósito del examen simulado. Este es el 
ejemplo de los musulmanes que no comprenden el propósito de estar en 
esta Tierra pero, por imitación ciega de los demás, terminan en el Paraíso. 
Son como un jarrón bellamente decorado y hueco por dentro. Debido a sus 
humildes aspiraciones mundanas, no alcanzan la gran posición y el 
propósito que les concedió Allah, el Altísimo. Capítulo 95 En Tin, 
versículos 4-6: 


* Ciertamente hemos creado al hombre en la mejor estatura. Luego lo 
devolvemos a lo más bajo de lo más bajo. Excepto aquellos que creen y 
hacen obras de justicia...” 


Esto les impide obtener la paz en este mundo, ya que aquel que posee 
aspiraciones humildes se estresará por cosas mezquinas y. sin 
importancia. Dedicarán la mayor parte de sus esfuerzos a ganancias 
mundanas, que no les beneficiarán ni en este mundo ni en el próximo. 
Capítulo 18 Al Kahf, versículos 103-104: 


“* Di: "¿Os informamos de los mayores perdedores en cuanto a [sus] 
obras? [Son] aquellos cuyo esfuerzo se pierde en la vida mundana, 
mientras piensan que les va bien en el trabajo." 


Con respecto a aquellos que se esfuerzan por estudiar y actuar según el 
Sagrado Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammaad, la paz y las 
bendiciones sean con él. Se les concederá una percepción especial para 
mirar el mundo y su existencia en él. Esta percepción les permitirá ver el 
propósito de su creación y su propósito en esta Tierra. Es decir, prepararse 
para su encuentro con Allah, el Altísimo, en el Día del Juicio. Esta 
percepción les hará comprender que este mundo y las bendiciones que 
contiene son sólo un medio para alcanzar el más allá de forma segura. Es 
decir, el mundo y las cosas que contiene no son un fin en sí mismo. Esto 
los animará a utilizar cada bendición que se les ha concedido de manera 
que agrade a Allah, Altísimo , ya que entienden que la paz y el éxito en 
ambos mundos residen sólo en esto. Capítulo 16 An Nahl, versículo 97: 


“A quien haga el bien, sea hombre o mujer, y sea creyente, seguramente 
le bendeciremos con una buena vida...” 


Priorizarán correctamente todo y a todos en su vida de acuerdo con las 
enseñanzas islámicas. Darán valor a lo que es valioso y desecharán lo que 
debería ser despreciado. Su ejemplo es el de un bibliotecario que organiza 
su gran biblioteca de libros en el orden correcto para que pueda encontrar 
fácilmente el libro que desea sin ningún estrés. Mientras que quien no 
prioriza correctamente las cosas y las personas en su vida, de acuerdo con 
las enseñanzas del Islam, es como el bibliotecario que organiza su gran 
colección de libros en orden aleatorio. Como resultado, encontrar un solo 
libro se convierte en una pesadilla y una fuente de estrés para ellos, ya 
que extravían todos sus libros. De manera similar, aquel que desvía las 
bendiciones mundanas que se le han concedido, como la riqueza y las 
personas, no encontrará más que estrés en ellas. Éste es aquel que no 
comprende el propósito de su creación y su propósito en esta Tierra. Éste 


es aquel que no percibe el más allá, incluso si cumple con los deberes 
obligatorios básicos. 


Como se mencionó anteriormente, la percepción que el Sagrado Corán 
otorga a una persona le hará comprender que todas las bendiciones 
mundanas que se le han concedido son un medio para un fin y no un fin en 
sí mismo. Por lo tanto, nunca se verán afectados negativamente por lo que 
ganen, pierdan o dejen de obtener en este mundo, ya que todas las cosas 
son sólo un medio. Los medios no son importantes, sólo el fin lo es. A 
diferencia de aquellos que no adoptan la percepción correcta, al 
comprender y actuar según el Sagrado Corán y las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), no se 
preocuparán por las cosas que no obtienen en este mundo como tal. 
entienden que todo lo que no obtengan en este mundo les será concedido 
en el más allá de forma perfecta y permanente. Esta percepción les 
permitirá observar el mundo como si fuera una gota en comparación con el 
océano infinito del más allá, tal como lo hizo el Santo Profeta Muhammad, 
que la paz y las bendiciones sean con él, aconsejado en un Hadiz 
encontrado en Sunan lbn Majah, número 4108. Por lo tanto, no les 
importará perder la gota ya que están literalmente parados en la orilla de 
un océano, es decir, el más allá. Capítulo 4 An Nisa, versículo 77: 


“.. Di: *El disfrute de este mundo es poco, y el Más Allá es mejor para 
quien teme a Allah...” 


Esto no quiere decir que este tipo de persona abandone el mundo. Más 
bien, utilizan las bendiciones que se les han concedido de maneras que 
agradan a Allah, el Altísimo, obteniendo así paz y éxito en ambos mundos. 


En realidad, es esta percepción, que tiene sus raíces en adquirir y actuar 
sobre el conocimiento islámico, la que hizo que los Santos Profetas (la paz 
sea con ellos) y los Compañeros, que Allah esté complacido con ellos, del 
Santo Profeta Muhammad, paz y bendiciones. sea con él, el mejor de toda 
la creación, ya que entendieron por qué Allah, el Exaltado, los creó y 
trabajó duro para cumplirlo. El gran Compañero Abdullah Bin Mas'ud, que 
Allah esté complacido con él, confirmó que los Compañeros, que Allah 
esté complacido con ellos, eran los mejores porque estaban más 
desapegados del mundo material que cualquier otro y deseaban el más 
allá más que nadie. alguien mas. Esto ha sido discutido en Hilyat Ul Awliya 
Wa del Imam Abu Na'im Al-Asfahani. Tabagat Al Asfiya, Narración 278. 
Esta actitud se debió a la percepción que se les concedió. 


A través de esta percepción y comprensión, sus vidas se volvieron 
completas, llenas de propósito y significativas. A través de su percepción, 
sus aspiraciones tocaron los Cielos más elevados y como resultado se 
volvieron grandes al comprender y esforzarse por cumplir el propósito de 
su creación. Capítulo 6 Al Ana'am, versículo 162: 


" Di: "De hecho, mi oración, mis ritos de sacrificio, mi vida y mi muerte son 
para Allah, Señor de los mundos". 


Mientras que aquellos cuya visión estaba restringida a este mundo humilde 
se volvieron humildes, incluso si lo obtuvieron todo. Capítulo 10 Yunus, 
versículo 24: 


“ El ejemplo de [esta] vida mundana no es más que la lluvia que hemos 
hecho descender del cielo y que las plantas de la tierra absorben - 
[aquellas] de las que comen los hombres y el ganado - hasta que la tierra 
ha tomado su adorno y está embellecida y sus gentes suponen que tienen 
capacidad sobre ella, llega a ella Nuestro mando de noche o de día, y la 
hacemos como una cosecha, como si ayer no hubiera florecido. Así 
explicamos en detalle los signos para un pueblo que reflexiona”. 


Es esta percepción y comprensión del Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) la que 
otorga quien se esfuerza sinceramente por comprenderlas y actuar en 
consecuencia. Quien se pierde esto no ha comprendido el propósito de su 
creación y el propósito de estar en esta Tierra, incluso si obtiene el Paraíso 
en el Más Allá. 


Los tres tipos de personas discutidos anteriormente también se han 
resumido en el Sagrado Corán. Capítulo 56 Al Wagi'ah, versículos 1-11: 


“Cuando ocurre el Acontecimiento... Y te vuelves [de] tres tipos. Entonces 
los compañeros de la derecha: ¿qué son los compañeros de la derecha? Y 
los compañeros de izquierda, ¿qué son los compañeros de izquierda? Y 
los precursores, los precursores. Ésos son los que se acercan [a Allah]”. 


Finalmente, siempre se debe tener en cuenta que las enseñanzas del 
Sagrado Corán se resumen en el capítulo 1 de Fatihah. Y el resumen del 
capítulo 1 de Al Fatinah es que cada persona ha recibido bendiciones de 
Allah, el Altísimo. Quien utilice estas bendiciones de manera que agrade a 
Allah, Todopoderoso, obtendrá paz y éxito en ambos mundos. Mientras 
que aquel que los abusa obtendrá la ira divina y finalmente perderá en 
ambos mundos. Cuando uno adopta la percepción correcta a través de las 
enseñanzas islámicas, esta lección se vuelve clara. Capítulo 1 Al Fatihah, 
versículos 6-7: 


"Guianos hacia el camino correcto. El camino de aquellos a quienes has 
concedido favor, no de aquellos que se han ganado [Tu] ira o de aquellos 
que están extraviados”. 


Así que esfuércese por ponerse al día con los precursores adoptando esta 
percepción y comprensión aprendiendo y actuando según el Sagrado 
Corán y las tradiciones del Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, porque el tiempo en este mundo es limitado y el 
llamado a partir es a mano. Capítulo 10 Yunus, versículo 45: 


“ Y el día que Él los reúna, [será] como si no hubieran permanecido [en el 
mundo] sino una hora del día...” 


Y el capítulo 3 Alee Imran, versículo 185: 


“* Toda alma probará la muerte, y no recibiréis vuestra compensación 
[completa] hasta el Día de la Resurrección. Así, aquel que es apartado del 
Fuego y admitido en el Paraíso ha alcanzado [su deseo]. ¿Y qué es la vida 
de este mundo sino el disfrute del engaño? 


Independencia - 1 


En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6470, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
quien se abstenga de preguntar a otros obtendrá la independencia. 


No hay nada de malo en pedir ayuda a otros cuando uno la necesita, 
pero un musulmán no debe caer en este hábito, ya que puede conducir 
a una pérdida del respeto por sí mismo. Esto puede ser peligroso ya 
que quien pierde el respeto por sí mismo tiene más probabilidades de 
cometer pecados al dejar de importarle lo que Allah, Exaltado y otros, 
piensen de él. Quien pide innecesariamente a otros también comenzará 
a depender de otros para que le ayuden en lugar de confiar en Allah, el 
Exaltado, para que le ayude. Confiar en Allah, el Altísimo, implica utilizar 
los medios que uno ha recibido de manera lícita y luego creer que el 
resultado, que sólo Allah, el Altísimo, elige, será el mejor para todos los 
involucrados. Por lo tanto, un musulmán debe esforzarse por utilizar 
todos los medios que se le han concedido antes de pedir ayuda a otros. 
Quien se comporte de esta manera obtendrá de Allah, Exaltado, la 
independencia del pueblo. 


Independencia - 2 


En un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 7432, el Santo 
Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que 
Allah, el Exaltado, ama al siervo que es independiente de la creación. 
Esto significa que un musulmán debe utilizar plenamente los medios 
que Dios le ha proporcionado, como su fuerza física, para cumplir con 
sus deberes y responsabilidades. No deben comportarse con pereza y 
buscar cosas de la gente innecesariamente, ya que este hábito conduce 
a la dependencia de ellos y reduce la confianza en Allah, el Altísimo. 
Uno debería creer firmemente que pase lo que pase, lo que sea que 
esté destinado a ser su provisión les fue asignado más de cincuenta mil 
años antes de la creación de los Cielos y la Tierra. Esto se confirma en 
un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 6748. Un musulmán 
debe concentrarse en utilizar sus recursos, como su fuerza física, y 
confiar en que Allah, el Exaltado, le concederá lo mejor para él. Desde 
un punto de vista religioso, uno puede volverse incorrectamente 
dependiente de los demás cuando cree que una persona, como un 
maestro religioso y espiritual, será suficiente para obtener éxito en 
ambos mundos a través de sus súplicas e intercesión. Esta actitud sólo 
fomenta la pereza, ya que uno cree que es libre de comportarse como 
desee y aun así logrará el éxito en ambos mundos a través de su 
maestro espiritual. Un musulmán debe evitar este desvío y, en cambio, 
seguir los pasos de los Compañeros, que Allah esté complacido con 
ellos, quienes tuvieron la compañía del Santo Profeta Muhammad (la 
paz y las bendiciones sean con él) y, sin embargo, trabajaron duro para 
obedecer sinceramente a Allah, el Exaltado. , usando las bendiciones 
que se les habían concedido de maneras que le agradaran a Él. Esta es 
la actitud correcta que se debe adoptar. 


Independencia - 3 


Tuve un pensamiento que quería compartir. Es bastante común que las 
personas se vuelvan dependientes de otros, como por ejemplo de su 
familia. Aunque tener esperanza en las personas no es pecado, pero como 
son imperfectos, un musulmán siempre corre el riesgo de ser 
decepcionado, de hecho, es inevitable. En lugar de ello, deberían 
esforzarse por confiar en Allah, el Altísimo. Esto sólo se logra a través de 
su obediencia, cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus 
prohibiciones y enfrentando el destino con paciencia, ya que un musulmán 
desobediente no dependerá de Allah, el Exaltado. Luego deben cumplir 
con sus deberes respecto de la creación sin esperar nada a cambio de 
ellos. Esto ayudará a eliminar su dependencia de ellos. Allah, Altísimo, ha 
dejado muy claro que quien dependa correctamente de Él a través de Su 
sincera obediencia será suficiente para todos los problemas que pueda 
enfrentar en ambos mundos. Capítulo 65 En Talaq, versículo 3: 


“ ..Y quien confía en Allah, entonces Él es suficiente para él...” 


Así como Allah, Altísimo, es firme en Sus promesas, cuando uno depende 
de Él, ellos también se volverán firmes y firmes cuando enfrenten las 
dificultades. Pero si dependen de personas propensas a cambiar con el 
paso del tiempo, se volverán volubles y no podrán permanecer firmes. 


Cuanto más fuerte sea el ayudante y el refugio de uno, más fuertes se 
volverán. Si un musulmán busca refugio en Allah, el Exaltado, quien tiene 
poder sobre todas las cosas, a través de una obediencia sincera, obtendrá 
el poder para superar todas las dificultades. Pero si buscan refugio y 
dependen de personas que por naturaleza son débiles, ellos también se 
debilitarán ante las dificultades. Esto es como una persona que busca 
refugio en un fuerte castillo fortificado durante una tormenta y otra que 
busca refugio en una choza de paja. No hace falta ser un genio para 
determinar quién tiene más probabilidades de superar con éxito la 
dificultad de la tormenta. 


Religión de la facilidad - 1 


En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 39, el Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) advirtió que la 
religión es simple y directa. Y un musulmán no debe sobrecargarse, ya 
que no podrá seguir el ritmo. 


Esto significa que un musulmán siempre debe llevar una vida religiosa y 
mundana sencilla. El Islam no exige que los musulmanes se 
sobrecarguen realizando actos rectos. Pero en realidad enseña 
simplicidad, que es la religión más querida por Allah, el Exaltado, según 
un Hadith encontrado en el Adab Al Mufrad del Imam Bukhari, número 
287. Un musulmán debe esforzarse en primer lugar por cumplir con sus 
deberes obligatorios, que sin duda están dentro de sus límites. su fuerza 
para cumplir como Allah, el Exaltado, no carga al musulmán con más de 
lo que puede soportar. Esto se confirma en el capítulo 2 Al Bagarah, 
versículo 286 del Sagrado Corán: 


“Allah no cobra a un alma excepto [lo que esté dentro de] su 
capacidad...” 


A continuación, deben tomarse un tiempo de su día para estudiar las 
enseñanzas islámicas para poder actuar según el Sagrado Corán y las 
tradiciones establecidas del Santo Profeta Muhammad, la paz y las 
bendiciones sean con él, según sus fuerzas. Esto atrae el amor de 


Allah, el Exaltado, según el Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 
6502. 


Si un musulmán persiste en este comportamiento, recibirá tanta 
misericordia que cumplirá con todos sus deberes hacia Allah, el 
Exaltado y las personas y encontrará tiempo para disfrutar de los 
placeres legítimos de este mundo sin excesos, desperdicios ni 
extravagancias. 


Así es como un musulmán se facilita las cosas. Y si tienen personas a 
su cargo, como por ejemplo hijos, deben enseñarles lo mismo, 
facilitándoles así también las cosas a ellos. Sobrecargarse hace las 
cosas difíciles y puede empujar a uno a dejarlo por completo. Y 
relajarse demasiado dificultará las cosas, ya que uno perderá la 
misericordia de Allah, Altísimo, en ambos mundos debido a la pereza. 
Por lo tanto, lo mejor es un equilibrio, que el Islam siempre fomenta. 


Como el Islam es simple, lo lícito y lo ilegal son claros, fáciles de 
entender y de cumplir. Por lo tanto, uno no debe complicar las cosas 
para sí mismo o para sus dependientes investigando y actuando sobre 
la base de conocimientos religiosos que no están arraigados en las dos 
fuentes de significado guía, el Sagrado Corán y las tradiciones del 
Santo Profeta Muhammad, la paz y las bendiciones sean con él. 
Cuando uno se adhiere estrictamente a estas dos fuentes, encontrará 
que el Islam es fácil de entender e implementar. 


Finalmente, por extensión, uno debe esforzarse por mantener simple su 
vida mundana. Esto se logra cuando uno se esfuerza por alcanzar el 
mundo material, como la riqueza legítima, de acuerdo con sus 
necesidades y responsabilidades, evitando al mismo tiempo la 
extravagancia y el despilfarro. Cuanto más uno se adhiera a esto, más 
relajada se volverá su vida mundana. Cuando esto se combina con su 
religión simple, conduce a la paz mental y al éxito en ambos mundos. 


Religión de la facilidad - 2 


En un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, número 6125, el Santo Profeta 
Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) aconsejó hacer las 
cosas fáciles a los demás, en lugar de dificultarlas. Y para dar buenas 
nuevas a los demás y no asustarlos. 


Un musulmán siempre debe facilitar las cosas, en primer lugar para sí 
mismo, aprendiendo y actuando según el conocimiento islámico, para que 
pueda cumplir con sus deberes obligatorios, actuar según las tradiciones 
establecidas del Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean 
con él) y satisfacer sus necesidades. y las necesidades de sus 
dependientes. Esto les proporcionará mucho tiempo para disfrutar de las 
cosas lícitas sin desperdiciar ni ser extravagantes. Un musulmán debe 
actuar de acuerdo con su fuerza con respecto a las buenas obras 
voluntarias y no sobrecargarse, ya que esto no es del agrado del Islam. 
Esto ha sido aconsejado en un Hadiz encontrado en Sahih Bukhari, 
número 6465. Un enfoque equilibrado siempre es lo mejor. 


Además, los musulmanes deben facilitar las cosas a los demás, 
especialmente en cuestiones religiosas, para que la gente no se vuelva 
contraria al Islam, creyendo que es una religión gravosa, aunque es una 
religión simple y fácil. Esto se confirma en un Hadiz encontrado en el Imam 
Bukhari, Adab Al Mufrad, número 287. Esto es importante para enseñar a 
otros, especialmente a los niños. Si los niños creen erróneamente que el 
Islam es una religión difícil, se alejarán de él cuando crezcan. A los niños 


se les debe enseñar que el Islam tiene algunas obligaciones que no 
requieren mucho tiempo para cumplir y les deja mucho tiempo para 
divertirse de manera buena y saludable. 


Pero es importante señalar que facilitar las cosas para uno mismo o para 
los demás en asuntos religiosos no significa que un musulmán deba ser 
holgazán y enseñar a otros a serlo, ya que las obligaciones mínimas deben 
cumplirse en todo momento, a menos que uno esté exento por el Islam. 
Quien actúa con pereza no obedece a Allah, el Exaltado, sino sólo a sus 
propios deseos. 


Otro aspecto de facilitar las cosas a los demás incluye que un musulmán 
no exija todos sus derechos a los demás. Más bien, deberían utilizar los 
medios que se les han concedido, como su fortaleza física o financiera, 
para ayudarse a sí mismos y facilitar las cosas a los demás. En algunos 
casos, el incumplimiento de los derechos de los demás puede dar lugar a 
un castigo. Por lo tanto, para facilitar las cosas a los demás, un musulmán 
sólo debería exigir sus derechos en algunos casos. Esto no significa que 
un musulmán no deba esforzarse por cumplir los derechos de los demás, 
sino que debe tratar de pasar por alto y excusar a las personas sobre las 
que tiene derechos. Por ejemplo, un padre puede excusar a su hijo adulto 
de una tarea doméstica particular y realizarla él mismo, si posee los 
medios para hacerlo sin problemas, especialmente si su hijo regresa a 
casa agotado del trabajo. Esta indulgencia y misericordia no sólo hará que 
Allah, Altísimo, sea más misericordioso con ellos, sino que también 
aumentará el amor y el respeto que la gente les tiene. Quien siempre exige 
todos sus derechos no es pecador, pero perderá esta recompensa y este 
resultado si se comporta de esta manera. 


Los musulmanes deben facilitar las cosas a los demás y esperar que Allah, 
Altísimo, les facilite las cosas en este mundo y en el próximo. Pero 
aquellos que ponen las cosas difíciles a los demás pueden descubrir que 
Allah, Altísimo, les pone las cosas difíciles en ambos mundos. 


Un musulmán debe recordarse a sí mismo y a los demás las innumerables 
bendiciones de Allah, el Exaltado, y la gran recompensa que Él otorga a 
los musulmanes en este mundo y en el próximo a aquellos que Le 
obedecen cumpliendo Sus órdenes, absteniéndose de Sus prohibiciones y 
enfrentando el destino. con paciencia según las tradiciones del Santo 
Profeta Muhammad, que la paz y las bendiciones sean con él. Este 
enfoque, en la mayoría de los casos, es más eficaz para alentar a las 
personas a obedecer a Allah, Todopoderoso. Sólo en algunos casos, 
cuando alguien se entrega a ilusiones y desobedece a Allah, el Exaltado, 
mientras espera tener éxito, un musulmán debe advertirle de las 
consecuencias de sus acciones, inspirando así el temor de Allah, el 
Exaltado, en ellos. 


Lo mejor es lograr un equilibrio en el que uno utilice la esperanza en Allah, 
el Exaltado, para alentar Su obediencia y temor hacia Él a fin de prevenir 
los pecados. Y cada vez que uno se siente desequilibrado u observa a 
otros que lo han hecho, un musulmán debe actuar apropiadamente para 
ajustarse a sí mismo y a los demás al camino medio correcto. 


Religión de la facilidad - 3 


Un Hadiz encontrado en Sahih Muslim, número 7129, advierte que el 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él) elegiría el 
momento adecuado para discutir temas religiosos con sus Compañeros, 
que Allah esté complacido con ellos, ya que él no quería sobrecargarlos o 
aburrirlos. 


Aunque un musulmán no tiene más excusas que cumplir con sus deberes 
obligatorios y aprender y actuar según las tradiciones establecidas del 
Santo Profeta Muhammad (la paz y las bendiciones sean con él), ya que 
esta es la prueba práctica de su derecho a la fe, no obstante , cada 
musulmán debe actuar de acuerdo con su fuerza física y mental y tratar a 
los demás de acuerdo con su fuerza física y mental para asegurarse de 
que ellos mismos no se harten ni hagan que otros se harten del Islam. 


Es importante comprender que cada persona ha sido creada de manera 
única y ha recibido diferentes bendiciones y dones. Por ejemplo, algunos 
tienen la fuerza para realizar muchos ayunos voluntarios mientras que 
otros no. Algunos tienen la fuerza mental para pasar el día estudiando el 
Sagrado Corán y los hadices del Santo Profeta Muhammad (la paz y las 
bendiciones sean con él), mientras que otros no. Algunos pueden discutir 
alegremente temas religiosos todo el día con otros, mientras que otros 
simplemente no tienen la atención o la fuerza mental para hacerlo. Esto no 
significa que aquellos que no poseen la fuerza para hacer estas cosas 
sean malos musulmanes, ya que Allah, Exaltado, juzgará a cada persona 


según su potencial, fuerza, intención y las acciones que realizó. Esta 
discusión significa que los musulmanes no deben ser demasiado duros 
consigo mismos ni con los demás cuando se trata de esforzarse en 
cuestiones religiosas voluntarias. Un musulmán debe esforzarse por 
mejorar poco a poco para asegurarse de no cansarse y darse por vencido 
por completo. Si a un musulmán se le ha concedido la fuerza para 
esforzarse en asuntos religiosos voluntarios, debe alabar a Allah, el 
Exaltado, ya que nadie excepto Él se lo ha concedido. Comprender esto 
evitará el pecado mortal del orgullo, cuyo valor de un átomo es suficiente 
para llevarnos al infierno. Así lo advierte un Hadiz encontrado en Sahih 
Muslim, número 265. 


Hay que facilitar las cosas a los demás, especialmente a los niños, para 
que comprendan que el Islam es una religión sencilla y fácil, con algunas 
obligaciones, todas ellas encaminadas a ayudarles a lograr el éxito y la paz 
en ambos mundos. 


Religión de la facilidad - 4 


Vi un informe de noticias hace un tiempo, que se discutirá brevemente. 
Informó sobre un exitoso hombre de negocios no musulmán. Hablaba de 
cómo luchó al inicio de su negocio y de cuántos años de esfuerzo, estrés y 
sacrificio lo llevaron a un exitoso negocio multimillonario. Me recordó un 
versículo del Sagrado Corán que declara que Allah, el Exaltado, nunca 
desperdicia los esfuerzos de las personas. Capítulo 11 Hud, versículo 115: 


“.. Allah no permite que se pierda la recompensa de quienes hacen el 
bien”. 


Este versículo brinda la esperanza de que mientras uno se esfuerce por 
hacer algo lícito y beneficioso, sus esfuerzos no serán en vano. Si Allah, 
Altísimo, no desperdicia los esfuerzos de las personas que ni siquiera 
creen en Él, ¿por qué no apoyaría a los musulmanes que creen en Su 
Unicidad y Señorío? Si Allah, Altísimo, no desperdicia los esfuerzos de las 
personas cuando luchan por el mundo material, ¿cómo puede entonces 
desperdiciar los esfuerzos de aquellos que se esfuerzan por lograr el bien 
en el más allá? 


Por lo tanto, la gente nunca debe dejar de esforzarse por lograr el bien 
tanto en este mundo como en el próximo. Desafortunadamente, algunos 
musulmanes han dejado de luchar por obtener ingresos legales después 


de enfrentar algunas dificultades. En cambio, optan por recibir beneficios 
sociales y convertirse en una carga para la sociedad. Quienes tienen 
derecho a recibir beneficios deben seguir utilizándolos, ya que es su 
derecho. Pero aquellos que tienen la capacidad de ganar dinero por sí 
mismos deberían hacerlo y contribuir a la sociedad. 


Este versículo también anima a los musulmanes a seguir haciendo el bien 
a los demás, incluso si no aprecian sus esfuerzos. Si uno actúa con 
sinceridad, es decir, por la causa de Allah, el Exaltado, debe estar seguro 
de que sus esfuerzos han quedado registrados y serán recompensados en 
ambos mundos. 


Para concluir, cualquier acción lícita que realice un musulmán, ya sea 
mundana, como una oportunidad de negocio, o si realiza un acto religioso, 
debe poner todo su esfuerzo en ello, sabiendo que Allah, Todopoderoso, lo 
apoyará y le concederá éxito, tarde o temprano. 


Toda alabanza es para Allah, Señor de los mundos y que la paz y las 
bendiciones sean con Su último Mensajero, Muhammad, su noble Familia 
y Compañeros. 
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